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EDITORIAL

Este volume da Phoinix homenageia Maria das Gragas de Moraes Au-
gusto. Fildsofa, professora do Departamento de Filosofia da Universidade
Federal do Rio de Janeiro (UFRJ) desde 1978, ela contribuiu enormemente
para o desenvolvimento dos Estudos Classicos no Brasil, participando da
fundacéo do Programa de Estudos em Filosofia Antiga da UFRJ e da Socie-
dade Brasileira de Estudos Classicos e deixando como legado uma impor-
tante geragao de pesquisadores por ela formados. Sua producao de diversos
artigos e capitulos de livros se divide, em linhas gerais, em estudos sobre a
Republica de Platdo, sobre as relagdes entre a filosofia e a comédia antigas
e sobre a recepgdo dos classicos principalmente no Brasil.

A leitura comega com a primeira traducao brasileira do acadio de Arad
mitanguranni, ou o Didlogo do Pessimismo. Ali Jacyntho Lins Brandao
nos oferece ndo s6 uma primorosa versao do didlogo entre um senhor e seu
escravo, como um comentario que ressalta o seu proposito filosofico e suas
conexdes intertextuais com a literatura babilonica em geral. Central nessa
discussao ¢ a importancia da hesitagdo, em particular a que tem a forma de
uma contraposi¢do antildgica, no esfor¢co de abandonar uma interpretagao
univoca da realidade e tentar compreendé-la.

Na sequéncia, Mauro Tulli apresenta uma interpretagao literaria da di-
ferenciagdo entre os caminhos de investigagdo apontados por Parménides
em seu poema. Valendo-se do padrao especifico do priamel, que ocorre nas
cangdes de Safo e nas odes de Pindaro, o autor faz uma detalhada analise
do texto parmenidico, na qual conclui que ao caminho da verdade se opdem
a escuridao da doxa, o fantasma do ndo-ser prefigurado no pensamento de
Heraclito e também posi¢des dos polloi.

Sobre a moderagao feminina, atribuido a filosofa pitagérica Fintis (de
Esparta ou Crotona), também ganha neste volume a sua primeira tradu¢ao
comentada brasileira. O texto, geralmente incluido na categoria da pseu-
depigrafe pitagorica, ¢ um dos primeiros manuais sobre conduta feminina
atribuidos a uma mulher que chegaram até nds, mas Carolina Araujo mos-
tra que, para além disso, ele se constitui em uma analise da polissemia da
virtude de moderagao (sophrosune).

PHOINIX, R0 DE JANEIRO, 28-2: 11-13, 2022. 11



A tematica das virtudes continua no artigo de Roberto Bolzani Filho,
que analisa os argumentos do livro IV da Republica de Platdo em compa-
racdo com didlogos anteriores do mesmo autor — o Carmides ¢ o Protago-
ras —, para contrastar alguns dos aspectos dos conceitos de temperanga e
justica. Em particular, o autor aponta como essas virtudes, constantemente
aproximadas, s3o submetidas, na Republica, a um processo de “desintelec-
tualizacdo” em suas defini¢des.

Comparar a Republica de Platdo € propdsito também do artigo de Olimar
Flores-Junior, porém trata-se, nesse caso, de confronta-la com a Republica
atribuida a Didgenes de Sinope, sobretudo no que diz respeito as suas poéti-
cas filosoficas. Apds mostrar como as chreiai sio uma forma de discurso da
qual o cinismo se apropria para formular uma “obra aberta”, o autor destaca
o antagonismo que elas estabelecem com o projeto literario platdnico que
pde em marcha o método dialético em um arcabougo dramatico. Por outro
lado, isso ndo deve obscurecer afinidades importantes entre os autores, em
particular aquela da defesa de uma coalescéncia efetiva entre nomos e phusis.

E essa mesma forma dialogica que Cicero entende como o mais im-
portante legado platdnico, em especial porque se relaciona com o modo de
proceder de Sécrates em suas perguntas e argumentos. E isso o que mostra
Alice Bitencourt Haddad em sua analise de Academica e De Finibus, obras
em que Cicero pde em curso esse método filosofico no delicado desafio de
se contrapor ao seu antigo professor Antioco de Ascalao — representado por
Luculo, Varrao ou Pisdo —, que passou a adotar posi¢cdes dogmaticas.

No Brasil, habemus Platones! Eis a tese de Tereza Virginia Ribeiro Bar-
bosa em sua leitura comparada entre dois Banquetes: o de Platdo ¢ o de
Mario de Andrade, publicado periodicamente no jornal Folha da Manhd.
A comegar pelo “quasi amor”, a forma da curiosidade intelectual, as afini-
dades se estendem pela ascendéncia aristocratica, a forma dialogal e o uso
dos prélogos. Elas acabam, no entanto, na ruptura com a tradi¢ao defendida
pelo modernista.

O dossié€ termina com um relato ilustrado, feito por Haiganuch Sarian,
das praticas de pesquisa arqueoldgica da professora Maria das Gragas de
Moraes Augusto em Delos. Com ele concluimos a nossa homenagem, dei-
xando registrada a importancia da sua contribui¢cdo académica.

O 1ultimo artigo que compde este numero € livre e discute um tema
muito atual a partir do contexto da Peste Antonina. Julio Cesar Magalhaes

12 PHOINIX, Ri0 DE JANEIRO, 28-2: 11-13, 2022.



de Oliveira defende que os avangos recentes na pesquisa das patologias
do passado e nossa experiéncia recente com a Covid-19 tém aberto novas
perspectivas para o estudo dessa que pode ser considerada a primeira pan-
demia ja registrada. O objetivo do seu texto ¢ apresentar as dificuldades de
interpretacdo a respeito do impacto e das consequéncias da Peste Antonina,
mas também refletir sobre a experiéncia dessa epidemia a luz das questoes
do presente.

A Faperj, um agradecimento especial, pelo financiamento do presente
numero da revista.

Por fim, convidamos os estudiosos do mundo antigo, bem como o pu-
blico em geral, para uma leitura proveitosa e propositiva dos artigos que
compdem este novo volume da Phoinix.

Alice Bitencourt Haddad (UFF) e Carolina Araujo (UFRJ)!

" Ver dados profissionais das autoras nos artigos que assinam neste volume.

PHOINIX, R10 DE JANEIRO, 28-2: 11-13, 2022. 13



DIALOGO DO PESSIMISMO
OU ELOGIO DA HESITACAO

Jacyntho Lins Brandio

Resumo: Este trabalho apresenta uma tradugdo comentada do texto acadio
Arad mitanguranni, datavel no inicio do primeiro milénio a.C., conhecido
modernamente como Didlogo do pessimismo.

Palavras-chave: Literatura acddia; literatura sapiencial babilonica; Arad
mitanguranni; Didlogo do Pessimismo; humor.

DIALOGUE OF PESSIMISM OR PRAISE OF HESITATION

Abstract: This paper presents a commented translation of the Akkadian
text Arad mitanguranni, dating in beginning of the first millennium BC, and
known modernly as Dialogue of pessimism.

Key words: Akkadian literature; Babylonian wisdom literature; Arad
mitanguranni; Dialog of pessimism; humor.

Para Maria das Gragas de Moraes Augusto,
este didlogo filosofico antes dos gregos

O dialogo intitulado, a partir de suas primeiras palavras, Arad mitangu-
ranni (Escravo, escute aqui!) foi conservado em cinco manuscritos, sendo
quatro deles assirios (dois procedentes de Assur e dois da biblioteca de
Assurbanipal, em Ninive), mais um ultimo babilonico, que apresenta, com
relagdo aos demais, diferencas tanto de ordem textual quanto no que res-
peita a ordenacdo das se¢des. Mesmo que os manuscritos sejam do primei-

* Recebido em: 16/06/2022 e aprovado em: 05/08/2022.

** Professor titular de Lingua e Literatura Grega da Universidade Federal de Minas
Gerais e professor emérito da mesma universidade. Orcid: https://orcid.org/0000-
0003-4784-4190.
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ro milénio antes de nossa era, o texto pode ser anterior, ndo se podendo,
contudo, data-lo mais cedo do que em fins do segundo milénio, em vista
da referéncia nele presente a uma “adaga de ferro”, o que garante que ¢
posterior ao fim da idade do bronze (século XII a.C.).

O dialogo foi publicado pela primeira vez por G. Reisner, em 1896,
ao que se seguiram os trabalhos de E. Ebeling, aparecidos em 1917 ¢
1919, além de outros, até edigdes mais recentes de Wilfred G. Lambert (cf.
LAMBERT, 1996 [1960], p. 139-149) e Claudio Saporetti (SAPORETTI,
1990, p. 5-8). A denominagdo Didlogo do pessimismo ou Didlogo pessi-
mista passou a ser-lhe atribuida a partir de 1923, quando da publicacdo do
artigo, de Stephen Herbert Langdon, “The Babylonian dialogue of pessi-
mism” (LANGDON, 1913-1923), incluido em seguida no livro do mesmo
autor intitulado Babylonian wisdom (LANGDON, 1923).

Embora, nos termos de Benjamin R. Foster, o texto “tenha tido tantas
interpretacdes quanto teve editores, signo seguro de que ¢ uma obra-pri-
ma” (FOSTER, 1974, p. 82), o fato de que modernamente tenha prevale-
cido a denominag@o Didlogo do pessimismo testemunha determinado viés
de leitura, motivada, de um lado, como ¢ natural, pela forma do dialogo,
bem como, de outro, pelo ceticismo tematico, logo posto em paralelo ao
do Qohelet hebraico. Com efeito, ja em 1917 assim o descrevia Ebeling:

Trata-se de uma estranha conversa entre um nobre senhor e seu
servo, a qual traz no final uma reviravolta filosofica. A partir desse
final fica-se sabendo o significado do todo: é preciso assumir indife-
renga com relagdo a toda atividade humana. O poema é também um
paralelo, em termos tematicos, do Kohelet. (EBELING, 1917, p. 35)

Da segunda metade do século XX em diante, outros aspectos passaram
a ser ressaltados, em especial o carater humoristico da obra, para o que cha-
mou a aten¢ao, pela primeira vez, E. A. Speiser, no artigo intitulado “The
obliging servant”, em que afirma que, de modo algum, o dialogo pode ser
considerado sério, dentre outras razdes em vista do que se diz do deus — que
o senhor deveria ensina-lo a segui-lo como um céo —, algo impensavel no
contexto mesopotamico, bem como do modo como o escravo responde me-
canicamente ao que quer que seja proposto pelo senhor, abusando de luga-
res-comuns e provérbios (SPEISER, 1954, p. 105). A questdo envolvendo a
seriedade ou nao do proposito do texto vem ocupando bastante os comenta-
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dores, a tendéncia de alguns, como Wilfred Lambert e Jean Bottéro, sendo
admitir que, mesmo havendo nele um tom satirico, ndo se pode descartar
uma finalidade “filoséfica”. Conforme Bottéro, numa posi¢ao que consi-
dero bastante acertada,

que ele tenha todas as carateristicas de uma sdatira ndo suprime
absolutamente seu conteudo “‘filosofico”, ndo mais que uma certa
mentalidade cética ou pessimista anule um propdosito de ridicula-
rizacdo e zombaria. E evidente que as duas personagens foram
postas em cena com um objetivo de critica e de humor, mas é tam-
bém claro que a dire¢do geral dada a sua conversa foi orientada
deliberadamente para uma preocupagdo bastante seria e bastante
grave: a do proprio valor da atividade humana e do sentido mesmo
da vida. (BOTTERO, 1987, p. 471)

Meu objetivo aqui ¢ duplo: de um lado, apresentar uma tradugdo do
dialogo; de outro, fazé-la acompanhar de alguns brevissimos comentarios,
levando em consideragdo as leituras mais relevantes que se tém produzido
sobre a obra.”

1. O texto

Escravo, escute aqui!
(ou Didlogo do pessimismo)

(1]

— Escravo, escute aqui! — Sim, meu senhor, sim.

— Rapido! pegue o carro e engate, para eu dirigir até o paldcio!
— Dirija, meu senhor, dirija: [...] sera para vocé,

[...] perdoara vocé.

— Ndo, escravo! Eu, ao palacio é que ndo dirigirei! 5
— Ndo dirija, meu senhor, ndo dirija,

[...] enviara vocé,

[rota] que ndo conhece fara vocé tomar,

dia e noite nervoso vocé ficara.

16 PHOINIX, RI0 DE JANEIRO, 28-2: 14-47, 2022.



(2]

— Escravo, escute aqui! — Sim, meu senhor, sim. 10
— Rapido! pegue agua para minhas mdos e traga, para eu jantar!
— Jante, meu senhor, jante! Um bom jantar jubila o coragdo,

[...] jantar de seu deus, com lavar as maos Shamash vai.

— Ndo, escravo! Eu, o jantar é que ndo jantarei!

— Ndo jante, meu senhor, ndo jante: 15
com fome comer, com sede beber é que ao homem convém.

(3]

— Escravo, escute aqui! — Sim, meu senhor, sim.

— Rapido! pegue o carro e engate, para eu dirigir até o descampado!
— Dirija, meu senhor, dirija: de um homem errante a barriga fica
cheia,

0 cdo que corre os 0ssos espedaga, 20
o falcdo de quem erra aninha um ninho,

o onagro fugaz [...]

— Ndo, escravo! Eu, até o descampado é que ndo dirigirei!

— Ndo dirija, meu senhor, ndo dirija:

de um homem errante o rumo é furado, 25
o0 cdo que corre destroi seus dentes,

o falcdo de quem erra [se aninha] na muralha da cidade,

e do onagro fugaz o pasto é o lar.

(4]

— Escravo, escute aqui! — Sim, meu senhor, sim.

— Construirei uma casa, obterei um baluarte! 30
— Obtenha, meu senhor, obtenha: quem constroi casa [...],

ndo come quem da porta “corda” é o nome,

[...] no coragdo [um ter¢o] é cauteloso, dois ter¢os é parvo.

— [A casa] que queime, que fique suja, que se desfaga!

em face do adversario esperarei! 35
— Entdo espere, meu senhor, espere entdo.

— Tal e tal farei a casa? — Casa ndo faca:

indo assim, a casa de seu pai vocé destroi.
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(5]

— Escravo, escute aqui! — Sim, meu senhor, sim.

— Eis que uma tramoia farei! — Entdo faca, meu senhor, faca: 40
se tramoia vocé ndo faz, qual vestimenta terdo vocés?

quem lhe dara algo para encher a panga de vocés?

— Ndo, escravo! Eu, tramoia é que ndo farei!

— Homem que faz tramoia ou ¢ morto ou esfolado,

ou cegado ou cagado ou na prisdo jogado. 45

(6]

— Escravo, escute aqui! — Sim, meu senhor, sim.

— Quero transar com uma mulher! — Transe, meu senhor, transe:
homem que com mulher transa pesar e lamurias esquece.

— Ndo, escravo! Eu, com mulher é que ndo transarei!

— Ndo transe, meu senhor, ndo transe: 50
a mulher é um buraco — buraco, armadilha, fosso —,

a mulher é adaga de ferro afiada que corta o pescogo do rapaz.

[7]

— Escravo, escute aqui! — Sim, meu senhor, sim.

— Rapido! pegue agua para minhas mdos e traga,

uma oferenda farei a meu deus! — Faga, meu senhor, faga a oferenda: 55
um homem que oferenda faz a seu deus tem o coragdo leve,
confiavel sobre confiavel ele se faz.

— Ndo, escravo! Eu, oferenda a meu deus é que ndo farei!

— Ndo faga, meu senhor, ndo faga:

ao deus ensine, como um cdo, seguir atrds de vocé, 60
implorando “e meu culto?”, ou “a deus ndo despreze!”, ou algo
que tal.

(8]

— Escravo, escute aqui! — Sim, meu senhor, sim.

— Como agiota emprestarei! — Empreste, meu senhor, empreste:
homem que como agiota empresta, seu grdo é seu grao, seu lucro
¢é imenso.
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— Ndo, escravo! Eu, como agiota é que ndo emprestarei! 65
— Ndo empreste, meu senhor, ndo empreste:

emprestar é como transar com uma mulher, mas receber é como
parir um filho,

seu grdo se esvai e foge embora

e o capital de seu grdo desaparece.

[9]

— Escravo, escute aqui! — Sim, meu senhor, sim. 70
— Eis que benfeitoria a meu pais farei! — Entdo faga, meu senhor,
faga:

homem que benfeitoria a seu pais faz

deposita sua benfeitoria no cesto de Marduk.

— Ndo, escravo! Eu, benfeitoria a meu pais é que ndo farei!

— Ndo faga, meu senhor, ndo faga: 75
suba e ao alto das ruinas de outras eras va,

olhe as caveiras de altivos e de humildes:

quem os malfeitores? quem os benfeitores?

[10]

— Escravo, escute aqui! — Sim, meu senhor, sim.

— O que pois é bom?! 80
— A minha nuca e a sua nuca quebrar,

no rio jogar-se é bom?

Quem é tdo alto que ao céu suba?

Quem tdo extenso que a terra abarque?

— Nao, escravo! Matarei vocé e antes o despacharei! 85
— E o meu senhor trés dias, quando muito, é que vai sobreviver...

[Colofao]
Como seu original, copiado e conferido.3
2. Comentarios

O dialogo estrutura-se em dez se¢des, cuja separagdo se indica, nos ma-
nuscritos, com um trago horizontal (como se reproduz na tradugdo). Esse
recurso grafico deve ser salientado, pois induz a uma leitura interrompida,
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sugerindo que cada parte constitui uma unidade completa. Romer aventou
a hipotese de que o texto poderia ter uma destinacdo dramatica, cabendo
as falas do escravo a um aluzinnu, uma espécie de comediante,4 0 que re-
forgaria o carater teatral e comico da pega, a qual, independentemente das
convengdes que se pudessem usar, apresenta de fato uma organizagdo em
esquetes, aos quais apenas a ultima se¢do confere uma linha narrativa. Nao
parece que se queira dar a entender que a conversa entre senhor e escravo
se faga de enfiada, podendo-se imaginar que cada uma das partes corres-
pondesse, por exemplo, a um dia, ou estivessem elas separadas umas das
outras por algum outro lapso temporal.

A conjungdo entre os varios esquetes se obtém por meio de recursos
de natureza paralelistica. Basta que todas as se¢des se abram com as pa-
lavras Arad mitanguranni. Annu béli annu (“Escravo, escute aqui! Sim,
senhor, sim.”), e que, com excecdo da quarta e da décima, sua estrutura
seja idéntica: a) da parte do senhor, a decisao de fazer algo (por exemplo,
dirigir seu carro até o paldcio, ou jantar, etc.), com a imediata aquiescéncia
do escravo, marcada pela repeticdo do verbo usado antes (“Dirija, meu
senhor, dirija” ou “Jante, meu senhor, jante”), a que ele ajunta justifica-
tivas tomadas do repertorio sapiencial positivo ou instrutivo, transmitido
em provérbios, instrucdes e textos semelhantes; b) entdo, sem dar razdes,
o senhor declara que ndo mais fara aquilo (“Nao, escravo! Eu, ao palacio
¢ que ndo dirigirei”),6 com que, de novo, o escravo aquiesce em estrutura
paralela a anterior, agora negativa (“Nao dirija, meu senhor, ndo dirija”),
acrescentando novas razdes, colhidas no patrimonio sapiencial negativo e
pessimista, que tem como nucleo mais forte o tema da vangloria e fatuidade
(cf. COHEN; WASSERMAN, 2011, p. 132). Os nove didlogos, numa espé-
cie de elogio da hesitacdo, produzem humor tanto pela forma estereotipada
como se desdobram, quanto por, ao que parece, abusarem de clichés que
remetem a literatura sapiencial familiar aos escribas, o que daria ao texto
um inegavel tom par(')dico.7

Proponho que os nove didlogos se organizem em quiasma, 0 primeiro,
0 quinto e o nono tendo um foco politico, a vida ptblica na cidade, e os
demais remetendo a vida privada.8 Essa estrutura configuraria o principal
elemento de coesdo textual, os esquetes intermediarios da primeira parte
(segundo, terceiro e quarto) dialogando de algum modo com os correspon-
dentes da segunda (sexto, sétimo ¢ oitavo), ndo necessariamente na mesma
ordem.
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O que se desenha desde a primeira se¢ao ¢ a figura de um aristocrata
que goza de ocio para “envolver-se num esforgo filosofico nada pratico”
(GREENSTEIN, 2007, p. 57-58), sendo instrutiva “a lista de atividades para
as quais se sente levado: nenhuma diz respeito ao trabalho, a um trabalho
que lhe seria indispensavel a subsisténcia” (BOTTERO, 1987, p. 467), en-
contrando “ndo apenas a ambiguidade da situag@o diante de si ou a ambiva-
léncia de seus sentimentos sobre o assunto em questdo, mas também uma
certa indecidibilidade e, mais fundamentalmente, uma opacidade inerente a
sua propria iniciativa no sentido mais geral” (SEXTON, 2019, p. 91).

Junto ao senhor, ¢ o0 escravo quem da o tom “filosofico” ao dialogo, com
o esfor¢o prestativo de oferecer razdes aos impulsos daquele (bem como
a sua pergunta final: “O que pois ¢ bom?”), sendo significativo que a ele
se refiram as primeiras palavras do texto (que, recorde-se, constituem seu
titulo: Escravo, escute aqui!). Para Sexton, “o escravo, como caixa de res-
sonancia ou camara de eco, tem como fung¢ao apenas amplificar o ruido no
interior do proprio pensamento do mestre, nao oferecendo garantia de um
sinal claro e fixo”, sua “paciéncia interminavel” sendo “inteiramente pre-
sumida pelas relagdes diretas de for¢a” (SEXTON, 2019, p. 91), o que, nos
termos de Bottéro, implica critica social (BOTTERO, 1987, p. 468). Ivo R.
Martins, que considera tanto o senhor quanto o escravo serem caricaturas,
sugere que, nao havendo duvida quanto a posi¢do social do escravo, ele
pode ser situado em varios niveis, de um simples servo a um assessor eru-
dito” (MARTINS, 2017, p. 45).

Yoram Cohen e Nathan Wasserman afirmam que

a obra pode ser considerada satira ndo em vista de seu tema, que
é serio —um debate existencial, num certo sentido tal como Ludlul
bél nemeqi [Louve eu o senhor de sabedoria] ou a Teodiceia babi-
I6nica —, mas por causa da reversdo dos papéis. Nao é a figura do
poder que detém as chaves para o conhecimento, mas antes a servil
(...), 0 escravo, no qual podemos ver o precursor da figura esopica.
Assim, o didlogo satiriza a visdo tradicional sobre a fonte da antiga
sabedoria, que se considera gerada pelos deuses e passada adiante
através dos pais (...). (COHEN; WASSERMAN, 2021, p. 133)
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2.1. A ida ao palacio (linhas 1-9)

O texto dessa secdo foi conservado em apenas um dos manuscritos
(VAT 9933, procedente de Assur) e apresenta muitas lacunas, em parte
completadas pelos enunciados paralelos das outras partes. De qualquer for-
ma, fica claro que se trata das vantagens e dos perigos da relagdo com o
rei — ou seja, a conversa tem em vista uma incursao do senhor pelo espaco
publico da cidade.

Pelo que se depreende, parece que, indo ao palacio, na avaliagdo po-
sitiva do escravo, seu senhor poderia obter algum tipo de vantagem (pelo
menos, obteria o perddo do rei), bem como, por ndo ir, ndo correria o risco
de consequéncias desagradaveis: “[rota] que ndo conhece (o rei?) fard vocé
tomar/ dia e noite nervoso (perturbado) vocé ficara”. De qualquer modo,
parece estar em causa a ambivaléncia do envolvimento em assuntos po-
liticos. Para Saporetti, o contraste seria entre uma “vida privada, com seu
tranquilo conforto (servo e carruagem), sem honras e prestigio, isto ¢, uma
vida serena ¢ pacifica”, contra a “vida da corte, o estreito contato com o so-
berano, a atividade a seu servico”, uma vida “feita de stress, de problemas
e talvez de perigos” (SAPORETTI, 1990, p. 27-28).

2.2. O jantar (linhas 10-16)

Caso as conjeturas sobre o texto da se¢do anterior estejam corretas,
seria bem marcado o paralelismo daquela com esta, o que produz um bom
efeito em vista do contraste tematico publico/privado: a ida ao palacio ver-
sus a refei¢do no interior da casa. Do ponto de vista da macroestrutura, ¢
significativo que o verso 11 seja idéntico ao 54, na sétima se¢do (“Rapido!
pegue agua para minhas maos ¢ traga”), com a diferenga de que, nesse caso,
se trata da preparag@o para o jantar (luptun, “para eu jantar”), enquanto no
outro estd em causa a oferenda ao deus do senhor (nigd ana ilia, “oferenda
a meu deus”). Note-se como, no comentario do escravo, o deus particular
¢ mencionado também aqui, nomeadamente ao falar-se do “jantar do seu
deus” (patni ilisu). Uma ultima ressonancia entre as duas passagens esta
na mengdo a duas partes do corpo: tanto as maos (“traga agua para minhas
maos”, etc.) quanto o coragdo: “um bom jantar jubila o coragdo” (sahiru
patanu pite libbi) e “um homem que oferenda faz a seu deus tem o coracao
leve” (amélu Sa nigd ana ilisu ippus libbasu tabsu).

22 PHOINIX, RI0 DE JANEIRO, 28-2: 14-47, 2022.



As consideragdes do escravo tém uma feicdo marcadamente gnoémica:
além dos trechos ja referidos, “com lavar as maos Shamash (o Sol) vai”;
“com fome comer, com sede beber ¢ que a0 homem convém”.

2.3. A ida ao descampado (linhas 17-28)

O segundo verso desta secao retoma o segundo da primeira (“Rapido! pe-
gue o carro e engate para eu dirigir”’), a diferenga estando em que antes se
tratava do desejo de ir ao palécio, em pleno espago urbano, agora a incursdo
pretendida sendo ao descampado. A finalidade dessa saida da cidade foi in-
terpretada por Lambert e, na sequéncia, também por Bottéro, como a caca, o
que esta longe de ser consensual ou a melhor opcao. De fato, o termo acadio
muttaprassidu significa ‘itinerante’, ‘que anda de um lado ao outro’ (conforme
Saporetti, um ‘ndomade’), ndo havendo razdo para traduzi-lo de outra forma."’

A colecdo do que tudo indica serem provérbios cresce em quantidade:
“de um homem errante a barriga fica cheia”, o que ressoa o tema do jantar
tratado na segdo anterior; “de um homem errante o rumo ¢é furado”; mais
as trés afirmacdes seguintes sobre trés animais, que sdo as mais claramente
espelhadas em termos de contrarios: “o falcdo de quem erra aninha um
ninho” versus “[se aninha] no muro da cidade”, a muralha da cidade indi-
cando sempre um lugar desclassificado, onde vivem apenas os que nao tém
onde viver (como, por exemplo, as prostitutas de mais baixo nivel); sobre
0 onagro, a considerar-se o verso de teor negativo, parece que se afirma
que também ele ndo tem morada; finalmente, “o cdo que corre os 0ssos (da
presa) espedaga” contra “o cdo que corre destroi seus (proprios) dentes”.
Esse espelhamento permite conjeturar sobre os processos de composi¢ao
dos argumentos: seria razoavel considerar a existéncia de dois provérbios,
por exemplo, sobre o cdo, ou, 0 que parece mais razoavel, a partir de um
deles o autor do dialogo teria desdobrado o contraditorio?

Nao sabemos por que a referéncia a esses trés animais, sendo provavel
que a justificativa esteja em sua relagdo com a errancia do némade, o que
¢ mais facil de perceber no que respeita ao cao e ao falcao que no caso do
onagro. E, contudo, sugestivo que se abranjam dois dos cinco critérios ta-
xondmicos relacionados com os animais na Mesopotamia, considerando os
classificadores que se usam na escrita: ‘musen’, ‘passaro’, ¢ ‘anse’, ‘asno’,
‘onagro’ (‘asno selvagem’), o cdo sendo um caso especial que foge a clas-
sificacdo de ordem geral (cf. SELTZ, 2019, p. 103).11
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2.4. A casa (linhas 29-38):

Essa ¢ a parte que oferece mais dificuldades, tanto de leitura quanto de
interpretacdo. O texto preservado no manuscrito VAT 9933, procedente de
Assur, apresenta muitas lacunas, completadas por outros dois manuscritos
(os fragmentos pertencentes ao Museu do Oriente Antigo, de Istambul; e
um dos documentos da biblioteca de Assurbanipal).

De qualquer modo, mesmo que a linha 30, em que esta o primeiro desejo
do senhor, se encontre em muitissimo mau estado, lendo-se apenas lu-ub-ni
[...]ru (“construirei [...]ru”), o que se 1€ na linha 31, que traz a resposta afir-
mativa do escravo, 7i-$i [...] ri-[...Jnu biti [...]-u, com a ocorréncia de risi,
imperativo do verbo rasu (‘obter’, ‘adquirir’), e do substantivo bitu (casa),
permite que se restaurem as duas linhas assim (conforme Lambert, 1996, p.
144): lu-ub-ni [bita lu-ur-si ma-ru/ risi [be-Ii] ri-[Si ba-1nu biti [X X X|x-u
(“Construirei uma casa, obterei um filho./ Obtenha, meu senhor, obtenha.
Construa uma casa...”).12 Ainda que essa seja uma construcdo plausivel,
Claudio Saporetti propde que em vez de, no primeiro verso, reconstituir-se
[ma-]ru (‘filho’), se leia [du-]ru (diuru, ‘muro’, ‘baluarte’, ‘fortaleza’ (cf.
SAPORETTI, 1983, p. 98), o que faria mais sentido no enunciado ursi
diiru, “obterei um baluarte”, sendo esta a op¢ao que sigo: “Construirei uma
casa, obterei um baluarte”).

As duas linhas seguintes, com o comentario do escravo, impdem mais
dificuldades, ndo tanto de leitura, apesar das lacunas, quanto de interpreta-
¢do. Em Lambert elas sdo dadas assim: [....... K]AL dal-tu pi-til-[{lum Sum-Su/
[....] x ga-a-a-lu Si-ni-pat lil-li, ou seja, “[..... da] porta corda ¢ seu nome/
[.......] cauteloso, dois tergos é idiota”." Considerando o fragmento de texto
sapiencial SU 1952, citado pelo proprio Lambert ([x] §d la i-K[AL x x] pi-til-
-[tu]/ [x (x) I]ib-bi [... si-nli-pat [lil-]i]), Saporetti propde que as linhas 32-33
sejam reconstituidas assim: [Sa la i-k|al dal-tu RAS pi-til-[tlum sum-su/ [....
libbi?...] x qa-a-a-lu si-ni-pat lil-li (SAPORETTI, 1983, p. 93 ss.), tendo eu
adotado essa conjetura: “ndo come quem da porta “corda” é o nome,/ [...] no
coracdo [um ter¢o] € cauteloso, dois tergos é parvo”.14 O fragmento de SU
1952 ¢ valioso porque, provindo de um texto sapiencial que parece ser “uma
compilag@o de material tradicional” (LAMBERT, 1996, p. 117), pode ser to-
mado como um indicio de que, em suas falas, o escravo de fato usa esse tipo
de matéria, produzindo no Didlogo do pessimismo o efeito parodico sugerido
pelo que também aparentam ser, em outros pontos, frases feitas.
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Nathan Wasserman sugere que “o Didlogo do pessimismo pode ser todo
lido a luz da epopeia de Gilgamesh”, pois, “com seu pronunciado tom di-
datico (e irdnico), o didlogo interage com a famosa passagem sapiencial do
épico em que Shiduri exorta Gilgamesh a adotar uma vida em familia”, o
que, em especial, diz respeito a presente se¢do (WASSERMAN, 2011, p.
8).15 Além dessa aproximagdo de ordem mais geral, aponta ele um reflexo
mais pontual na expressdo “[um ter¢o] ¢ cauteloso, dois tergcos ¢ parvo”
([Sullultu] qa-a-a-lu Sinipat lilli), que remete a “dois tergos ele ¢ deus, um
terco ele ¢ humano” (Sittisu ilum Sullultasu amélitu, Ele que o abismo viu
1, 48), em que a inversdo das proporgdes produz um efeito irdnico: se-
gundo Wasserman, na estrutura da frase, ilu (deus) se torna /illu (parvo)
(WASSERMAN, 2011, p. 9). Proponho mais um reflexo que me parece
contido na expressdo Sinipdt lilli (e talvez na mengdo a corda), pois, na
tabuinha 10, Uta-napishti qualifica Gilgdmesh justamente de /i/lu (parvo,
idiota), dizendo assim:

Por que, Gilgamesh, em lamentos te fixas tu

Que da carne de deuses e homens foste criado,

E como a teu pai e tua mae te fizeram?

Quando, Gilgamesh, a um parvo (lilli) [te assemelhaste]?
Um trono na assembleia puseram: senta-te! — falaram-te.
Da-se ao parvo (lilli) borra de cerveja como manteiga |[...]
Farelo e cascas como [...]

Veste andrajos como |[...]

Como cinto, uma corda (ebihu) ---- (10, 267-275)

Observe-se como estdo em causa a natureza divina e humana de
Gilgamesh (relacionada com dois ter¢os contra um) e o fato de, apesar
disso, ele se comportar como um /i//u (parvo) ao ndo querer aceitar sua
propria mortalidade.

Mesmo que se possa conjeturar sobre os hipotextos, ¢ bastante dificil
compreender o que se diz nessas duas linhas. Saporetti propde que a expres-
sdo “da porta ‘corda’ é o nome” (em tradugéo bem literal) remeta a uma porta
que, na verdade, ndo se fecha, j4 que se veda apenas com uma corda (pitiltu),
ou seja, trata-se de uma “porta fechada de modo simbdlico, indefesa”, com a
corda estendida na horizontal entre os portais, apenas para marcar que a pas-
sagem nao deve ser ultrapassada. Assim, o exemplo dado pelo escravo teria
o seguinte sentido: “ndo come (seguro) quem tem uma casa fechada s6 com
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uma corda. Em um tergo sera talvez sabio, mas por dois tergos ¢ estiipido.
Em consequéncia, ¢ de supor que a intengdo do senhor nao era simplesmente
construir para si uma casa qualquer, mas uma casa-forte, uma casa que lhe
servisse de defesa” (SAPORETTI, 1983, p. 99-100).

Nas duas linhas que seguem (34-35) o senhor introduz um novo tema,
ao recusar totalmente a casa (aceitando-se a conjetura de Saporetti) — “[a
casa] que queime, que fique suja, que se desfaga!” —, pois pretende ele
esperar (ludgul) o adversario (bel dababiya) face a face (ana pan).m Essa
passagem da “casa” para o “adversario” ndo ¢ 6bvia, tanto que, desde mui-
to cedo (ja em 1918, com Ebeling), levou a hipdtese de que na origem da
ligdo assiria estaria um erro de algum copista, o qual inadvertidamente teria
mesclado numa unica secdo o que pertenceria a duas (cf. SAPORETTI,
1983, p. 94—95).17 Nao ha como negar que se foge ao modelo das demais se-
¢des, 0 que ndo implica que ndo se exiba uma coeréncia interna, desde que
se tenha em vista que o primeiro proposito da feitura da casa, para o senhor,
era prover-se de um “baluarte” (diru), o que acontece agora parecendo ser
a decisdo de, abrindo mao disso, esperar o inimigo face a face.

Obtida, como de se esperar, a aquiescéncia do escravo, expressa de um
modo mais enfatico que antes — “Entdo espere, meu senhor, espere entdo!”
(kimi dugul beli dugul kimé) —, segue a manifestacdo do desconcerto do
mestre, que também foge do padrao — “Tal e tal farei a casa?” (ke ke lupus
bita) —, a outra Uinica ocorréncia de uma pergunta de sua parte estando na
conclusdo do didlogo (“O que pois ¢ bom?”), o que me parece indicar que
essa secao, com sua estrutura complexa (cf. SAPORETTI, 1983, p. 101-
102), tem uma posic¢ao de destaque na sequéncia do texto. A resposta do
escravo a hesitagdo do senhor enfatiza o problema da propria hesitacao,
que se manifesta em todas as partes, mas aqui de modo especialmente forte:
“indo assim, a casa de seu pai vocé destroi”.

O carater proprio dessa segdo acredito que marque uma primeira con-
clusdo no percurso do dialogo, cuja etapa inicial seria constituida assim:
a abertura, com o projeto de incursdo até o paldcio, ou seja, uma se¢ao
com foco na cidade, seguida de trés partes sobre aspectos da vida privada,
a refeicdo, a saida ao descampado ¢ a casa com o enfrentamento de um
inimigo. Note-se que tanto na segunda quanto na quarta parte haveria refe-
réncia a refei¢gdes, o que ¢ mais um argumento a favor da organizacao que
proponho. A se¢@o seguinte levara a cena de novo para o ambiente publico,
dando inicio, portanto, a uma nova série.
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2.5. A tramoia (linhas 39-45)

O entendimento dessa se¢do depende da compreensdo do termo sar-
tu (que traduzi por “tramoia”), cujos significados sdo dados assim pelo
CAD: 1. mentira, falsidade, traicdo; 2. fraude, malfeito, ato criminoso; 3.
propriedade roubada; 4. boa compensacdo (por propriedade roubada).18
Considerando-se que, segundo o escravo, a consequéncia disso inclui ser
“morto ou esfolado,/ ou cegado ou cagado ou na prisdo jogado”, parece que
se trata de cometer um crime punivel na esfera publica, marcando-se, por-
tanto, um momento de inflexdo no didlogo, com novo foco langado sobre
a vida na cidade.

A aquiescéncia primeira do escravo leva a entender que a “tramoia”
envolve a apropriagdo de bens alheios, tendo em vista as razdes que aponta:
“se tramoia vocé nao faz, qual vestimenta terdo vocés?/ quem lhe dara algo
para encher a panga de vocés?” — o modo como se faz referéncia a uma
segunda pessoa do plural (vestimenta ¢ panga de vocés) sendo em geral
tomado como indicio de que, mais uma vez, o escravo se vale de frases
feitas, apenas adaptadas a situacdo, sem que se explicite a quem se refere
esse “vocés”, que, contudo, nada impediria considerar fosse uma mengdo a
categoria social a que parece pertencer o senhor e, talvez, também o leitor
do dialogo (incluindo os proprios escribas e elruditos).]9

D’Agostino, em Testi umoristici babilonesi e assiri, afirma, a proposito
dessa se¢do, que “ndo era possivel, sendo fazendo piada e querendo pro-
vocar riso, que se tratasse, na Babilonia, da possibilidade, mesmo que s6
teorica, de fazer um sartu, termo que se contrapde a kittu, ‘justica’ (apud
MINUNNO, 2010, p. 12).

2.6. A mulher (linhas 46-52)

Regressando a esfera privada, a proposta pde em cena 0 sexo € a mu-
lher: sinnista luram (quero fazer amor com uma mulher). Isso d4 margem
ao arrolamento de pelo menos trés ditos relativos a ela. O primeiro, com
sentido positivo, pde em foco o parceiro masculino: “homem que com
mulher transa pesar e lamurias esquece”, recordando-se de que se trata,
portanto, de situacdo contraria a da visita ao palacio, referida na primeira
secdo, a qual produz inquietacdo (“dia ¢ noite nervoso vocé ficara”). Nesse
contexto ¢ importante registrar que toda a literatura sapiencial mesopota-
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mica se dirige a recebedores do sexo masculino, a visdo de mundo sendo,
portanto, muito marcada em termos de género.

Os outros dois ditos tém conotacdo misoégina. Com relagdo ao primeiro,
“a mulher é um buraco (birtu) — buraco, armadilha (Suttatu), fosso (hiri-
tu)”, ressalte-se o sentido corporeo e sexual, que € o que da o tom a toda a
secdo, com a redugdo da mulher a sua vagina: buraco (o homofono biirtu
significa ‘Vaca’);20 armadilha (trata-se da armadilha cavada pelo cacador,
ou seja, de um buraco disfarcado e perigoso, o termo podendo também
designar o timulo); fosso (o quase homofono hirtu significa ‘esposa’).
Recorde-se que, na tabuinha 12 de Ele que o abismo viu, Enkidu informa
que, no mundo dos mortos, “a vulva (iru) que acariciavas e teu coragao
alegravas,/ como uma fenda na terra (nigis erseti) de po esta cheia” (vv. 98-
99),21 isso ou alguma outra referéncia analoga podendo ter servido de mo-
tivag@o para a insisténcia enfatica do escravo na imagem da mulher como
uma fenda na terra.

Com relagdo a segunda declaragdo negativa, “a mulher ¢ adaga de fer-
ro afiada que corta o pescoco do rapaz”, Greenstein sugere que “cortar
0 pescogo ¢ provavelmente uma protofreudiana referéncia a castracdo”
(GREENSTEIN, 2007, p. 57). Ela poderia ser aproximada também, do
ponto de vista das ressonancias internas, a afirmativa do escravo, no final
do didlogo, de que bom seria quebrar a nuca do senhor e a sua propria, lan-
¢ando-se ambos no rio. Anote-se que ha uma forma de juramento que con-
siste em ‘tocar a garganta’ (napistam lapatum), a qual se registra no Eniima
elis — exaltando o poder de Marduk, os deuses “com agua ¢ 6leo juraram
e tocaram-se as gargantas (6, 97-98) —, o termo usado nesse caso, napistu,
significando tanto ‘garganta’ quanto ‘vida’, de modo que a acepcao ritual
do gesto implicaria afirmar: “que eu seja estrangulado se quebrar este jura-
mento” (cf. LAMBERT, 2013, p. 479). Recorde-se ainda que suttatu, que
traduzi por armadilha na linha anterior, designa também o timulo, ou seja,
a introdugdo do tema funéreo ja estava sugerida, resultando em boa amar-
ragdo das metaforas sobre a mulher.

2.7. O deus pessoal (linhas 53-61)

Do ponto de vista das ressonancias internas, essa se¢ao retoma o torneio
das trés primeiras, repetindo exatamente as palavras da segunda: “Rapido!
pegue agua para minhas maos e traga”. Como ressaltei, o paralelismo é vi-
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sivel: num caso estd em causa o “jantar de seu deus” (patni ilisu), enquanto
aqui se trata da “oferenda a meu deus” (niqd ana ilia), sendo essas as unicas
secdes em que ha referéncias ao deus pessoal,22 nos dois casos relacionadas
com refei¢do. A ambientagdo ¢ a da vida privada.

A aquiescéncia positiva do escravo, sempre numa dic¢do gndmica, as-
segura que “um homem que oferenda faz a seu deus tem o coragdo leve,/
confidvel sobre confidvel ele se faz”. O fato de que isso pareca tdo admis-
sivel de um ponto de vista sapiencial faz crescer o impacto das razdes que
logo se ajuntam para que ndo se faga a oferenda: “Nao faga, meu senhor,
ndo faga:/ ao deus ensine, como um cao (k7 kalbi), seguir atras de vocg, /
implorando ‘e meu culto?’, ou ‘a deus ndo despreze!’, ou algo que tal”, o
que dificilmente poderia ser parte de um repertorio gnomico tradicional,
constituindo “uma das mais severas blasfémias de toda a peca” (SAMET,
2016, p. 143).”

Contudo, a imagem do deus como cdo remete de imediato e certamente
a tabuinha 11 de Ele que o abismo viu, em que se afirma como, quando
do diluvio, tomados de pavor, “os deuses, como cdes (kima kalbi) enco-
lhidos, deitavam do lado de fora” (11, 116). Essa comparacdo dos deuses
com cdes que se deitam no exterior das casas ou, mais propriamente, das
muralhas da cidade, implica um rebaixamento de sua natureza, posto que
0s caes “sdo vistos geralmente como perigosos parasitas e frequentemente
excluidos do ambiente doméstico” (GEORGE, 2003, p. 515) e, ja nos usos
do termo sumério correspondente (UR), eram associados metaforicamente
a ‘dependentes’ ou ‘servos’ (SELTZ, 2019, p. 104).24 Outra comparacao
dos deuses com animais, agora moscas, ocorre no mesmo relato do dilavio,
em associacdo com a falta de sacrificios. Cessado o flagelo que impediu a
humanidade arrasada de cumprir suas obrigagdes com os deuses, tdo logo
Uta-napishti deixa o barco, providencia a oferenda:

Tirei e pelos quatro ventos ofereci uma oferenda (niqa),

Pus a oferenda no alto topo do monte:

Sete mais sete frascos depositei,

Por baixo derramei cana, cedro e murta.

Os deuses, sentindo o doce aroma,

Os deuses, como moscas (kima zumbé), sobre o chefe da oferenda
(beél nigi) amontoaram-se. (11, 157-163)
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Conforme Greenstein, “a representacdo das divindades famintas, em
busca de comida exatamente como moscas, ndo ¢ menos satirica que a com-
paragdo dos deuses com cées feita pelo servo no didlogo” (GREENSTEIN,
2007, p. 60). Nos termos de Minunno, ao que se procede ¢ “a derrubada da
imagem tradicional do devoto como ‘c@o’ obediente do deus e ao emprego
parddico de outros elementos presentes na propria tradicao religiosa meso-
potamica” (MINUNNO, 2010, p. 11).

Bottéro acredita ser “mais verossimil que nosso autor ndo se entregue a
blasfémia ou a derrisdo dos deuses e de seu culto, mas a criticar a religiosidade
tradicional (...), fundada, sem vergonha, apenas no contrato do ut des, como
uma aberracao digna de que dela se zombe e de que se a fustigue, uma verda-
deira degradagdo dos deuses” (BOTTERO, 1987, p. 483). E provavel que essa
seja uma interpretacao excessivamente severa do que poderia ser a inten¢ao do
autor, como se coubesse ao texto (ou a seu autor) defender determinados pon-
tos de vista, 0 que me parece ser justamente o que se pretende evitar. Note-se
a possibilidade de dois entendimentos: “o servo poderia de fato desaconselhar
a oferta de modo a ndo habituar a divindade e requisita-la, seguindo o homem
como um cdo faminto; ou entdo, ao contrario (e ¢ a interpretagdo mais difundi-
da), o conselho do servo seria no sentido de amiudarem-se as ofertas de modo a
tornar o deus décil como um cdo, a fim de obté-las” (MINUNNO, 2010, p. 10).
De fato, o escravo ndo postula que ndo se fagam oferendas ao deus, tampouco
que ndo se fagam, cuidando, como nas demais situagdes, apenas de elaborar
razGes tanto para uma coisa quanto para a outra.

2.8. O agiota (linhas 62-69)

Esse pode ser considerado o tltimo round da segunda sequéncia de qua-
dros da vida privada (a mulher/ o deus pessoal/ o agiota). No dominio de
emprestar a juros, as duas opinides do escravo tém todo o ar de proverbiais:
positivamente, “homem que como agiota empresta, seu grao é seu grao, seu
lucro ¢ excelente”, o que significa que, o patrimdnio estando preservado,
apenas se acrescem os lucros; ao contrario, para quem empresta, “seu grao
se esvai e foge embora/ e o capital de seu grao desaparece”. No nucleo
das declaragdes encontra-se uftatu, cujo sentido primeiro, como traduzi, ¢
‘grdo’ de cevada ou cereais, mas que se usa também como unidade de me-
dida, 1 uttat sendo igual a 1/180 Siglu (em hebraico shekel, correspondente
a cerca de 8 gramas).25
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Hurowitz aponta quatro versos de um hino a Shamash, publicado por
Lambert em Baylonian wisdom literature (LAMBERT, 1996, p. 121-138), a
que duas passagens do dialogo, esta e a seguinte, “aludem, de que derivam e
a que respondem”, com correspondéncia inclusive vocabular (HUROWITZ,
2007, p. 34). Nesse caso, a declaracdo do servo amelu Sa ummdna inamdinu
uttatsu uttatsuma hubulliisu atri (“homem que como agiota empresta, seu
grdo ¢ seu grdo, seu lucro ¢ enorme”) remeteria aos versos ummdani kinu
nadin sém ina kabrim pan usattar dumqu/ tab eli Samas balata uttar (“o
agiota honesto empresta grao pelo padrao maximo, fazendo aumentar a bon-
dade;/ ele ¢ agradavel a Shamash ¢ este aumenta-lhe a vida”, v. 118-119).
Hurowitz chama a atenc@o para o fato de essas duas passagens, conforme
W. von Soden, serem as tinicas que atestam o sentido de ‘agiota’ para ummd-
nu (o sentido mais comum sendo ‘artesdo’, ‘especialista’, ‘erudito’, etc.). E
significativo ainda que, nos dois casos, o empréstimo tenha como resultado
um acréscimo (cf. ataru, ‘acrescer’, ‘aumentar’, e o adjetivo correspondente,
atru, ‘enorme’, ‘excessivo’, ‘excedente’). Mas o que no hino se diz de uma
perspectiva elevada, aqui se rebaixa a um sentido puramente material: no
lugar de alguém magnanimo, um homem interessado s6 em ganhos; em vez
da vida que o deus aumenta, o simples lucro.”

Ao que tudo indica, a declaracao seguinte do escravo se vale também
de material em circulag@o, pois nada mais semelhante a um provérbio que
“emprestar ¢ como transar com uma mulher, mas receber ¢ como parir um
filho”, o que retoma o tema de fazer amor com uma mulher, que se encontra
no inicio dessa etapa (e 1a se dizia, positivamente, que “homem que com
mulher transa pesar e lamurias esquece”), acrescentando-lhe o rendimento
que ¢ o filho — equivalente, portanto, aos juros dum capital emprestado —,
cuja parturi¢do so se da com extrema e dolorosa dificuldade.

2.9. Os beneficios publicos (linhas 70-78)

A declaragdo inicial do mestre retorna a cena para o ambiente publico:
“eis que benfeitoria (usatam) a meu pais (ana matia) farei”, o que nao deixa
de desdobrar o tema da se¢do anterior, com a diferenca de que 14 se tratava de
empréstimo a juros, aqui de ajuda ou assisténcia publica — a considerar-se o
significado de usatu, algum tipo de socorro financeiro a fundo perdido.

A justificacdo positiva do desejo do mestre também dialoga, segundo
Hurowitz, com o hino a Shamash. Assim, amélu Sa usatam ana matisu
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ippus/ Saknd usdatisu ina qappat Sa Marduk (“o homem que benfeitoria a
seu pais faz/ deposita suas benfeitorias no cesto de Marduk™) corresponde-
ria, no hino, a ana épis usat dumgqi la miidu silipti [...] Saki[n ina mahrika?]
(“para quem faz boas benfeitorias, ndo conhece fraude [...], [0 caso] esta
depositado diante de ti”, v. 122-123), isto ¢, diante de Shamash. Além de
outras convergéncias, ressalta a correspondéncia entre estar posto “diante
de Shamash” e “no cesto (gappatu) de Marduk”, o significado exato des-
sa ultima expressao sendo dificil de precisar, embora o sentido, conforme
Bottéro, pareca claro: “Marduk levara em conta o beneficio e o recompen-
sara” (BOTTERO, 1987, p. 464).

A reviravolta induzida pela mudanga de vontade do senhor contém a
remissdo intertextual ha mais tempo reconhecida: “suba e ao alto das ruinas
de outras eras vd/ olhe as caveiras de altivos e de humildes” (ilima ina eli
tillani' " labirati - itallak/ amur gulgullé sa arkiti' u panuti) parodia 0s
versos de Ele que o abismo viu: “suba e ao alto da muralha de Uruk va,/ seu
fundamento examina, os tijolos observa” (elima ina mubhi duri Sa Uruk
itallak/ temménu hitma libitta subbu, v. 1, 18-19). O rebaixamento do texto
de partida ¢ claro: em vez de a magnifica muralha, testemunha antiga e pe-
rene da gloria de Gilgamesh, o convite agora ¢ que o senhor (e o leitor) suba
as ruinas antigas para ver/examinar/observar nao os tijolos que resistem ao
tempo, mas as caveiras de todos, sejam grandes ou pequenos. Ja que no
modelo ha, nos versos seguintes, referéncia aos sete sabios (mumtalkii) que
cimentaram o alicerce da muralha, num beneficio assim duradouro para a
cidade, torna-se mais enfatico seu contraponto com as caveiras, a que se
acrescenta a questdo final: dentre ilustres e humildes que ali jazem, “quem
os malfeitores? quem os benfeitores?”, o que ecoa a chamada Balada dos
herdis antigos, conservada tanto em sumério quanto em acadio:

Onde esta Gilgamesh, que buscava a vida que teve Ziusudra?
Onde esta Huwawa |[...]?

Onde esta Enkidu, cuja forg¢a ndo tinha par no pais?

Onde estd Bazi? Onde esta Zizi [...]?

Onde estao os grandes reis do passado até agora? (vv. 13—17)27

Registre-se, finalmente, como as trés se¢des que remetem a esfera pu-
blica ressoam uma na outra: a primeira, a visita ao palacio do rei, que, mes-
mo com as dificuldades de leitura, parece redundar em vantagens e perigos,
remete a quinta, em que esta em causa fazer uma tramoia, visando a ganhos
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pessoais (vestimentas e comida), o que tem como consequéncia o risco de
ser cagado e aprisionado; esta desdobra-se na presente passagem, em que a
intervencdo na esfera publica implica interesse do pais (matu), algo que se
tem como altamente positivo, sob a aprova¢do de Marduk, mas, na revira-
volta costumeira, revela-se em seguida vao, em vista da fatuidade das a¢oes
humanas e da indecidibilidade entre benfeitores e malfeitores.

2.10. O desfecho (linhas 79-86)

Apods comegar com a mesma formula das segdes anteriores, de imediato
se foge ao modelo, com a pergunta tdo simples e direta do senhor: “O que
pois € bom?!”. Trata-se de uma questao aporética, bem como de um desafio
a pericia sempre renovada do escravo. Essa indagacdo da o tom ao todo,
garantindo ao texto seu carater sapiencial.

Os editores e intérpretes divergem sobre a quem atribuir a declaragdo
que segue: “Minha nuca e a sua nuca quebrar,/ no rio jogar-se ¢ bom”. Se
atribuida ao senhor, pode ser interrogativa, como complemento a questao
“0 que pois ¢ bom?” (cf. BOTTERO, 1987, p. 464), ou exclamativa, de-
notando o desespero do senhor em achar alguma resposta (cf. SPEISER,
1954, p. 100). Se ao escravo, pode ser declarativa, como conclusdo da
impossibilidade de se decidir o que fazer, considerando todas as segdes
anteriores (cf. LAMBERT, 1996, p. 149), ou interrogativa, como uma ul-
tima questdo a ser descartada (cf. ROSITANI, 2013, p. 175). Todas sdo
alternativas justificaveis, redundando em nuangas de leitura (a de Lambert,
por exemplo, faz com que ele veja no texto um elogio do suicidio). Minha
opcao pela ultima alternativa leva em conta que, ao retomar a palavra, o
senhor apela com base na referéncia a morrer introduzida na conversa pelo
escravo (“Nao, escravo! Matarei vocé e antes o despacharei!”), a série de
interrogagdes por este acumulada marcando um contraponto bastante sig-
nificativo com sua atitude anteriormente apenas aquiescente.

Ja na sexta se¢@o havia a mengdo de morte conjugada a pescogo — a
mulher ¢ punhal que corta a goela do rapaz —, o que aqui como que se
radicaliza, marcando a distancia que vai de um dito gnémico a uma situa-
¢do concreta — “a minha nuca e a sua nuca quebrar”. Mas o acréscimo de
“no rio jogar-se” remete a uma imagem conhecida, a do rio em conexao
com a morte, presente em varios textos. Assim, no poema sumério cha-
mado Descida de Ningishizida (primeira metade do segundo milénio) ¢
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mencionada a existéncia de um rio no mundo dos mortos, o qual, contudo,
nao produz aigua;28 na documentagdo acadia, com textos do primeiro milé-
nio, encontramos um exorcismo que se refere ao “arroio da vasta Ersetu””
(na’ilu sa ersetim rapastim) ¢ o nome do rio do mundo dos mortos, Hubur,
aparece em dois registros, o primeiro afirmando que se encontra ele entre
a porta dos Anunnakki e a porta dos cativos, por onde “no Hubur entram e
jamais voltam” (idézu—bur li-ru-bu-ma a-a is-sah-r{u], apud HOROWITZ,
2011, p. 356), bem como, na chamada Teodiceia babilonica, se afirma que
os finados “o rio Hubur atravessaram, antiga maxima diz” (ndri ubur ibbiri,
qabit ultu ulla, v. 15-16, in LAMBERT, 1996, p. 70); enfim, no denomina-
do Texto da ave, que tem um inegavel tom parddico, ha referéncia ao “rio
Ulaia, adjacente ao portdo de Irkala” (cf. BRANDAO, 2021, p. 32).30

Nao se trata, pois, de ideia estranha, embora, como ja ressaltei, a remi-
niscéncia a ser principalmente considerada se deva a Ele gue o abismo viu,
a que o Dialogo do pessimismo em especial remete. A passagem pertinente
encontra-se no que diz Uta-napishti a Gilgamesh no final da tabuinha 11:

A humanidade é de que, como canigo no pantano, se lhe ceifa o
nome:

O mogo belo, a moga bela,

Logo [a beleza] deles leva a morte. (...)
Chegada a hora, construimos uma casa,
Chegada a hora, fazemos um ninho,

Chegada a hora, os irmdos repartem,
Chegada a hora, rixas ha na terra.

Chegada a hora, o rio sobe e traz a enchente,
A efemérida flutua no rio,

Sua face olha em face o sol:

Logo a seguir ndo had nada. (v. 10, 301-3 15)31

Outro hipotexto das palavras do escravo sobre lancar-se & morte num
rio, até onde conheco ainda ndo apontado, pode estar na versdo B do poema
sumério conhecido como Bilgames e Huwawa (texto de inicio do segundo
milénio), em que o protagonista decide pela realizagao de um feito heroico
apos, das muralhas de Uruk, ter visto um cadaver sendo levado pelo rio
(“Ergui a cabeca na muralha,/ vi um cadaver flutuando na agua. / Minha
mente se desespera, o coragdo esta ferido:/ o fim da vida é inescapavel”, vv.
7-10, cf. GEORGE, 1999, p. 162). Acrescente-se que a morte no rio ¢ de
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todo indesejavel, pois priva a pessoa de um timulo e, consequentemente,
das oferendas que lhe sdo devidas pelos vivos, em especial por sua familia,
tornando-o um fantasma capaz de molestar os vivos (cf. MINUNNO, 2010,
p. 12). Dessa perspectiva, a pergunta com que se fechou a segdo 10 ganha
todo o seu significado: se mesmo quando ha caveiras ¢ impossivel discer-
nir os benfeitores dos malfeitores, o que ndo se dird quando o que resta do
morto ¢ nada mais que um cadaver insepulto a flutuar no rio?

As duas questdes levantadas em seguida pelo escravo sdo gndmicas
e, em grande medida, responsaveis pelo reconhecimento, da parte dos co-
mentadores, do teor filosofico do didlogo: “Quem ¢ tdo alto que ao céu
suba?/ Quem tdo extenso que a terra abarque?” (au arku Sa ana Samé’ eli/
au rapsu Sa er,setimum ugammeéru). Em conjunto, constituem um merismo,
a referéncia ao alto e ao baixo, a céu e terra, correspondendo a dizer o
mundo. Paralelos s3o encontrados na literatura sapiencial, como no Poema
(ou Mondlogo) do justo sofredor (Ludlul bél nemegqi), em que o devoto,
em meio as maiores provagoes, pergunta: “quem pois podera conhecer a
vontade dos deuses do céu,/ ou o designio das divindades da regido subter-
ranea?” (a-a-u te-em ili qi-rib Samé i-la-mad/ mi-lik Sa za-nun-ze-e i-ha-
-ak-kim man-nu, 2, 36-37), acrescentando, alguns versos mais a frente:
“na felicidade, prometem escalar o céu,/ na desgraga, choram por descer
ao Irkala” (ina ta-a-bi i-ta-ma-a i-li Sa-ma- i/ u-tas-Sa-Sa-ma i-dab-bu-ba
a-rad ir-kal-la, 2, 46-47, in LAMBERT, 1996, p. 40). Esse ¢ o significado
que Bottéro aplica as palavras do escravo: indagando se “a vida tem um
sentido?”, ele de inicio “responde como o autor do Mondlogo: esse sentido
ninguém pode compreender, porque ele faz parte do mistério do universo”.
Entretanto, “a grande diferenga, como se vé, ¢ que ele exprime s6 o lado
negativo dessa conclusdo: ‘Os homens ndo podem compreender’, enquanto
o autor do Mondlogo, de sua parte, ajunta o positivo: ‘os deuses sabem’”
(BOTTERO, 1987, p. 482).”

Um paralelo que me parece mais proximo, e que, ao que sei, ainda nao
foi apontado pela critica, ocorre na versdo A do ja mencionado Bilgames e
Huwawa (ou O senhor a terra do vivo), poema sumério datado em inicios
do segundo milénio e posteriormente muito copiado e estudado nas escolas
babilonicas, no qual, refletindo sobre a inevitabilidade da morte, Gilgdmesh
cita o que parece ja ser proverbial: “um homem nao pode estender-se até o
céu, ndo importa quao alto,/ um homem nio pode abarcar uma montanha,

ndo importa quao largo” (lu suku (SUKUD)-ra an- §¢ nu-mu-un-da-la /
2 X 2 3 2
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lu dagal-la ku-ra la-ba-an-Su -Su , v. 28—29).33 O que esta em causa, nesse
cazso, ¢oprojetodeiratéa montanha de cedros para vencer Huwawa, pois,
uma vez que “ninguém pode escapar do fim da vida, eu entrarei na monta-
nha e estabelecerei meu nome”, o contexto sendo a avaliagdo da pertinén-
cia do plano, em didlogo com Enkidu e com o deus Utu (que corresponde
a Shamash). Trata-se, portanto, do momento que antecede cada agdo, como
em cada situag@o abordada no Didlogo do pessimismo.

A penultima linha expressa a decisdo mais radical do senhor, pois ndo
tera o contraponto de uma contradecisdo: “Nao, escravo! Matarei vocé e
antes o despacharei!”. Isso responde ao proposto pelo escravo para ambos,
ou seja, quebrarem-se 0s pescocos, que deixara em aberto quem quebraria
o pesco¢o de quem. Ao pretender assumir a dianteira, o senhor ndo deixa de
manifestar seu desgosto pela propria capacidade argumentativa do escravo,
como se dissesse que a paga pela inteligéncia prestativa seria a morte, pois
o maximo de asticia esta em, despachando o outro primeiro, escapar dela.

Conforme C. Metcalf, ao propor a seu senhor o suicidio como a inica
alternativa para a sua indecisdo, o escravo tem em vista que a morte ¢ uma
certeza absoluta e, por isso, pode nos livrar do fardo da incerteza, sua inevi-
tabilidade sendo o que a torna preferivel a vida (METCALF, 2013, p. 261-
264). Sophus Helle, contudo, argumenta que, mesmo a morte sendo inevita-
vel, como e quando ela ocorrera € que constitui a incerteza maxima da exis-
téncia humana, nos termos do que Uta-napishti ensina a Gilgamesh, em Ele
que o abismo viu (“Os Anunnakki, grandes deuses, reunidos,/ Mammitum,
que cria os fados, com eles o fado fez:/ Dispuseram morte e vida,/ Da morte
ndo revelaram o dia”, 10, 319-322). Assim, se o “suicidio prové um caminho
para reverter nossa relagdo assimétrica com a morte”, torna-se “atraente nao
porque o mundo ¢ vazio de sentido, mas porque ¢ supersaturado de sentido”,
de tal modo que “razdes e propodsitos podem ser fornecidos para qualquer
op¢do, deixando-nos mais incertos e indecisos [...]: ao escolher ativamente a
morte, ¢ 0 que o servo propde, podemos nos fazer mestres da incerteza, po-
demos assumir o controle sobre a mais incerta de todas as coisas: 0 momento
e a maneira de nossa morte” (HELLE, 2017, p. 218).

E evidente que a tltima fala do escravo é cuidadosamente escolhida
como fecho de todo o didlogo: muito bem que o senhor tome a atitude de
despacha-lo primeiro, mas quanto podera ele sobreviver sem a inteligéncia
do escravo? Os dois caracteres, introduzidos no inicio sem nenhuma des-
cricao, terminam assim por receber a pincelada final, em que convergem
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critica social, derrisdo da sabedoria tradicional e elogio da hesita¢do. Se o
escravo tem inteligéncia para propor decisdes fundamentadas em qualquer
sentido, ndo tem, por sua condi¢do social, o poder de implementa-las; por
sua vez, se o senhor tem esse poder, falta-lhe a inteligéncia capaz de funda-
mentar eventuais escolhas (cf. METCALF, 2013, p. 264).

3. Dialogo da hesitagao

Segundo Didgenes Laercio, Didgenes, o cinico, “louvava os que estdo
a ponto de casar-se e ndo se casar, os que estdo a ponto de navegar e nao
navegar, os que estdo a ponto de entrar na politica ¢ ndo entrar, de criar
criangas € nao criar, € 0S que se preparam para conviver com principes
€ ndo se aproximam deles”.” Em geral, a tendéncia dos comentadores ¢
substituir a mera justaposicao das agdes (casar/ndo casar; navegar/nao na-
vegar, etc.) por uma negacdo da primeira na segunda: os que estdo a ponto
de casar e ndo se casam, a ponto de navegar e nao navegam, etc. — o que,
segundo D. A. Russel faria mais sentido. Todavia, como argumenta Olimar
Flores-Junior,

a aprovagdo da parte de Diogenes ndo se dirige a uma negagdo
sistemdatica, ela dirige-se justamente aqueles que estdo a ponto de
casar-se e ndo se casar, a ponto de navegar e ndo navegar |[...].
Em resumo, o cinico louva os que hesitam, os que se deixam ficar
um momento entre duas ac¢oes contraditorias e antitéticas, uma
que atende a expectativa do costume instituido, isto é, aquele que
responde a injungdo do nomos, e a outra que a recusa. Ora, quem
hesita reflete e é precisamente esse poder de reflexdo e de calculo
que interessa a Diogenes, ele que “ndo cessava de repetir que, caso
se queira estar equipado para viver, é preciso a razao (logos) ou
uma corda. (FLORES-JUNIOR, 2021, p. 8)

Acredito que essa perspectiva que reconhece na hesitagdo uma atitude
filosofica legitima — ainda que tratando de corpora muito distantes tem-
poralmente, mas talvez culturalmente proximos, dadas as relacdes entre
a producdo da zona de convergéncia do Mediterraneo oriental, incluindo
gregos e mesopotamicos (cf. WEST, 1997) — pode ser aplicada ao didlogo
que provavelmente, mais que do pessimismo, deveria ser entendido como
dialogo da hesitag@o. De fato, ha uma abordagem, seguida por muitos co-
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mentadores, de que, entre as duas opg¢des levantadas pelo senhor e refe-
rendadas pelo escravo, prevalece sempre a segunda, o que justificaria as
interpretacdes baseadas no pessimismo, no desespero suicida ou mesmo
numa visdo de mundo transcendente. Essa linha de abordagem, contudo,
“descuida da estrutura dialética do texto, pressupondo que uma das duas
posi¢des sustentadas pelo servo seja implicitamente aquela partilhada pelo
autor da obra” (MINUNNO, 2010, p. 11). Ora, como assevera Denning-
Bolle, o sentido ultimo de um dialogo, incluindo mesopotamicos e gregos,
seria que, dados os pros e os contras de todas as coisas, o sabio deve saber
ponderar atentamente antes de decidir, mantendo sempre o senso de humor
(DENNING-BOLLE, 1987, p. 229).

Na Mesopotamia ha uma antiga tradigdo dialdgica de que os primeiros
exemplos sdo as chamadas controvérsias, cujos cerne e interesse estdo na
contraposi¢ao antildégica de duas entidades, nem sempre humanas, como
animais, arvores ¢ estagdes do ano. Assim, em sumério, dataveis no segun-
do milénio, encontram-se a Controvérsia entre a tamareira e a tamargueira
e a Controvérsia entre o grdo e o gado, em que cada um apresenta suas
vantagens, depreciando o outro, as vezes com mordacidade, sem que se
chegue a um veredito final. Do corpus sapiencial babilonico sdo o Didlogo
entre um homem e seu deus (da primeira metade do segundo milénio) e a
Teodiceia babilonica (do primeiro milénio), em que, na linha do livro bibli-
co de Jo, se poe em causa a questdo de longa duragio relativa a justica di-
vina.” Isso significa que os escribas e eruditos estavam familiarizados com
esses debates literarios, sendo contra esse pano de fundo que o Didlogo do
pessimismo deve ser recebido, para que se valorize devidamente a forma
como nele se exacerbam os tragos do género.36

De fato, um didlogo ndo precisa ser conclusivo — recordem-se os dia-
logos aporéticos de Platdo —, pois o seu principal efeito reside justamente
na exposic¢ao do esfor¢o de compreensio, mais que no estabelecimento de
uma unica interpretagio da realidade. E nesse sentido que proponho que,
ao encenar, com o maximo de énfase, as dificuldades que cercam o esforgo
de conhecimento dos sabios, o texto constitui um auténtico elogio da hesi-
tacdo, elogio irénico e humoristico, sem duvida, que abusa da parddia de
textos consagrados pela tradigao parenética, que tem em vista os modos de
vida do homem justo, ressaltando, numa inversao dos papéis sociais, a falta
de reflexdo do senhor e a arglicia de seu escravo.
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Notas

' Lambert propde um entendimento no minimo curioso: como uma terceira possi-
bilidade entre considerar-se o didlogo “um tratado racional ou uma piada”, entende
que seu autor fosse “um génio dado a ataques de depressdo morbida”, com ten-
déncias suicidas, de modo que “estava falando sério, mas sua visdo se deve a seu
estado emocional” e “seu trabalho talvez devesse ser estudado por um psicélogo”
(LAMBERT, 1996, p. 141).

‘A tradugdo se faz a partir da edicdo critica do texto acadio por Lambert (1996, p.
139-149).

* O colofiio foi conservado no manuscrito A, do século VIII (apud SAPORETTI,
1990, p. 22), o “original” sendo, portanto, de data anterior (o termo que traduzi
por “original” ¢ labiru, que significa ‘velho’, ‘antigo’; na esfera da escrita, kima
labirisu tem a acepgio de ‘como em sua forma original’). E comum que os manus-
critos tragam esse tipo de informagao.

* Cf. Minunno (2014, p. 64), que remete a Romer (1975-1978, p. 67). O aluzinnu
parece ser um comediante ou uma espécie de palhago dedicado ao entretenimento,
sobre cuja atuagdo ainda se conhece pouco (ver RUMOR, 2017). Minunno argu-
menta que as performances do aluzinnu teriam um aspecto marcadamente amplo,
“compreendendo seja uma comicidade muito simples e aparentemente adaptada a
espetaculos de estrada, sejam parddias de textos e praticas “cultas”, abrangendo-se,
na documentagdo que possuimos, a parddia de “um texto literario ‘sério’ (a visdo
do além-tumulo por uma princesa assiria), os manuais tipicos contendo recolha de
pressagios, as receitas médico-magicas tradicionais e os chamados ‘menologios’”,
o0 que parece confirmar, da parte do aluzinnu, “seu particular aprego pelos escribas”
(MINUNNO, 2010, p. 14).

* 0 verbo magaru, de que mitanguranni ¢ a forma Gtn (com sentido iterativo), sig-
nifica ‘consentir’, ‘concordar’, ‘acatar’, ‘convir’; referido a uma mulher, ‘subme-
ter-se’, ‘ceder’; dito de um deus, ‘ouvir’, ‘responder’ a uma prece, ‘conceder’. Uma
tradug@o admissivel seria, portanto, “Escravo, consinta comigo”, ou “atenda-me”,
etc. Optei por “Escravo, escuta aqui!”, por me parecer mais coloquial, entendendo
que o sentido de ordem fica preservado, transmitindo ainda uma certa exigéncia
de submissdo, como quando se diz a alguém: ‘Escute aqui, rapaz!’. Os pontos de
exclamagdo em todas as falas do senhor também procuram ressaltar isso.

‘A topicalizacdo do pronome de primeira pessoa nessas declaragdes do senhor bus-
ca reproduzir a énfase que ha no original, em que se usa o pronome andaku (‘eu’,
‘eu proprio’), que ndo € obrigatoério, uma vez que o acadio ¢ uma lingua prodrop,
admitindo-se sujeito e objeto nulos.
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" Sobre os recursos humoristicos presentes no texto, bem como sobre o humor na
literatura mesopotamica em geral, ver Foster (1974), Greenstein (2007) e Minunno
(2014). Sobre a literatura sapiencial, além do corpus editado e traduzido para o in-
glés por Lambert (1996), e reunido, em traducao italiana por Rositani (2013), con-
sulte-se Buccellati (1981), que ensaia uma classificag@o geral dos temas e textos.

* Embora sem propor a organizagdo quiastica que sugiro, Saporetti entende que o dia-
logo exploraria sistematicamente a alternativa entre uma inser¢ao na sociedade e seus
prazeres, incluindo a politica, e um modus vivendi separado e frugal (SAPORETTI,
1990, p. 27-45). Concordo que as duas esferas, a publica e a privada, estejam contem-
pladas no didlogo, ndo pelas razdes em geral apontadas por Saporetti, nestes termos:
de um lado héa “o homem ativo”, que se envolve na politica e dela colhe os frutos; de
outro, estd o “homem passivo”, de que ha poucos, os que “preferem levar uma vida
retirada, com refei¢cdes moderadas e frugais (...) aqueles que renunciam ao matrimo-
nio ou a convivéncia por outros valores, ou que t€ém em vista uma fé mais profunda”
(SAPORETTIL 1990, p. 45). Além de sugerir que, afinal, prevalece a segunda alterna-
tiva, acredito que esse tipo de interpretacdo descura do carater satirico e humoristico
do texto.

9 r . r .

O termo acadio (w)ardu (de que arad ¢ a forma constructa, aqui usada como voca-
tivo), designa o ‘servo’ ou ‘escravo’. Para Bottéro, nesse caso se trata de um “valet
de chambre”, um “lacaio”.

" Para as opgdes dos varios tradutores, ver Saporetti (1990, p. 149-161). Assim,
Ebeling traduz por “Fliichtling” (refugiado); Langdon e Pfeiffer, “fugitive”;
Speiser, “stalking-man”; Lambert, “hunter”; Castellino, o homem “chi vaga”;
Bottéro, “chasseur”; Labat, 0o homem “qui court la campagne”; Fales, “vagabondo”;
Saporetti, 0 homem “che va in giro”. O CAD traduz por “roving man”. Saporetti
esclarece que “o homem que vai pela ‘planicie desértica’ é, portanto, um némade,
alguém que vai por aqui e ali (ndo um vagabundo como hoje entendemos nés, que
associamos ao termo a ideia de oci0so)”.

! Os outros trés classificadores sdo ‘gu /gud’, ‘boi’, ‘touro’; ‘udu’, ‘ovelha’ e ovi-
nos em geral; ‘ku ’, ‘peixe’, ‘anfibios’, icrustéceos’ (cf. SELTZ, 2019, p. 103).
6

" Lambert traduz assim: “I am going to set up [a home and have] children./ Have
some, [sir], have some [The man who sets] up a home [...]”.

" Na traducdo de Lambert (1996, p. 145): “[.....] . a door called ‘The Snare’/ [.....] .
robust, two-thirds a weakling”.

“Na traducdo de Saporetti: “[Non man]gia colui la cui porta ‘corda’(¢) il suo nome./
[Dentro? per un terzo?] (&) guardingo per due terzi (¢) sciocco” (SAPORETTI,
1983, p. 94). Observe-se que a conjetura ‘um ter¢o’ se faz considerando-se que,
em seguida, ha a referéncia a ‘dois tergos’ (por isso a expressdo se encontra entre
colchetes). O torneio ina libbi, literalmente ‘no coragdo’, é também o usual para

PHOINIX, Ri0 DE JANEIRO, 28-2: 14-47, 2022. 43



dizer ‘dentro’ (em minhas tradugdes do acadio, tenho experimentado verté-lo ao pé
da letra, para ndo perder o efeito desse belo torneio idiomatico).

15 . . . N . . .
Essa suposi¢do adota a conjetura [ma]ru, ‘filho’, na linha 31. O texto referido ¢

o fragmento da versdo paleobabilonica da epopeia de Gilgdmesh (cujo titulo antigo

era Proeminente entre os reis), em que se conserva esta fala da taberneira Shiduri:

Gilgamesh, por onde vagueias?

A vida que buscas ndo a encontraras:
Quando os deuses criaram o homem,

A morte impuseram ao homem,

A vida em suas mdos guardaram.

Tu, Gilgamesh, repleto esteja teu ventre,

Dia e noite alegra-te tu,

Cada dia estima a alegria,

Dia e noite danca e diverte!

Estejam tuas vestes limpas,

A cabega lavada, com agua estejas banhado!
Repara na crianga que segura tua mdo,

Uma esposa alegre-se sempre em teu regago:
Esse o fado da humanidade. (OB, VA, 3, 1-15)

** O entendimento de Lambert (1996, p. 145) é diverso: “I will bur, go and return. 1
will give way to my prosecutor”.

" Essa suposi¢do ¢ plenamente assumida por Bottéro, que desmembra a se¢@o 4 assim:
“IV. Mariage: Esclave, a mes or[dres! — Voila, maitre, voila!] — Je veux fonder [un foyer,
je veux avoir un flils! — Acquiers-les, [maitre], acqu]iers-les! Qui flonde un foyer [...]...
— Comment donc fonderai-je un foyer? — Ne fonde pas de foyer. Autrement tu briserais
le foyer de ton pére. V. Chicane: De cette strophe il ne reste que des fragments au tra-
vers desquels on entrevoit que le ‘maitre "veut aller en justice. Dans ce but, il decide tout
d’abord de laisser agir son adversaire, sans dire mot. Puis, revenant, comme ailleurs,
sur sa volonté premiere, il ne veut plus garder le silence: - Ne le garde pas, maitre, [ne
le garde pas]! Si tu n’ouvres point la bouche, [ton adversaire aura beau jeu], Mais tes
antagonistes enrageront devant t[oi, si tu parles]!” (BOTTERO, 1987, p. 459-460).

* Trata-se de derivado de sardaru, ‘ser falso’, ‘ser mentiroso’, ‘ser desonesto’, ‘en-
ganar’, ‘provar-se falso”. Lambert traduz a frase umma sartu lipus por “I will lead
arevolution” (LAMBERT, 1996, p. 147), enquanto Bottéro a verte por “Je veux me
révolter!” (BOTTERO, 1987, p. 460) e Rositani por “Faro qualcosa di desonesto”
(ROSITANI, 2013, p. 174).

19 , . . . s e

Para Bottéro, essa passagem deveria ser analisada da perspectiva da “miséria
social cronica e da desordem econdOmica recorrente que sabemos grassava na
Mesopotamia” (BOTTERO, 1987, p. 468).
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20 - - . . , .
Nao se supde que ‘vaca’ tenha uma conotagdo negativa, pois, como epiteto, atri-

bui-se mesmo a deusas: Ninsan, a deusa que ¢ mae de Gilgadmesh, ¢ chamada de
‘vaca selvagem’. Parece que o jogo esta em serem duas fémeas, como também no
caso de hirtu, ‘esposa’.

* Ainda que a leitura de i@ru nesses versos dependa de conjetura do editor, Andrew
George, parece razoavel tanto pelo sentido (nos dois versos anteriores esteve em causa
o pénis), quanto pelo fato de que, no texto sumério, de que o acadio ¢ traducdo, o que
se encontra ¢ ‘vulva’. O termo designa, em geral, os 6rgdos sexuais tanto do homem
quanto da mulher, mas particularmente os femininos, bem como a sua representagio
em forma de tridngulo (cf. CAD, s.v.: 1. genitdlia feminina, ‘minha vulva (u-ru-i-a)
¢ a vulva (¢i-ru) de uma cadela, seu pénis (uSarsu) € o pénis (usar) de um cao’; 2. em
linguagem médica, vagina; 3. representacdo, SAL.LA (= iru) hurasim, “vulva de ouro’,
entre as joias de I3tar de Lagaba; 4. genitdlia masculina” (cf. BRANDAO, 2017, p. 304).
* De inicio, as referéncias a um deus pessoal retringiam-se aos reis, mas, a partir do
segundo milénio a.C., essa concepgao ampliou-se, o que ¢ testemunhado, por exem-
plo, nos nomes proprios. Havia a necessidade de aplacar o deus pessoal com ofe-
rendas, descuidos nessa esfera, conscientes ou inconscientes, produzindo reagdes
adversas (cf. BLACK; GREEN, 2003, p. 148). Parte da literatura sapiencial discor-
re da relagdo do sofredor com seu deus, como acontece na Teodiceia babilénica.

23 . . .. . .

E relevante que essa comparagdo possa ter sido omitida, ao que tudo indica, nos
manuscritos mais recentes do Didlogo, que datam do periodo seléucida (SAMET,
2016, p. 143), confirmando seu teor sacrilego.

* Um texto de Ugarit conta como, certa vez, como um cao (km kib), o deus Yarih se
arrastou para debaixo de uma mesa (apud MINUNNO, 2010, p. 10).

* Bottéro traduz o termo por “dinheiro”: “Je veux investir de I’argent!”; “L’homme
qui investit, garde son capital et em multiplie I’intérét!”; “Avancer (de 1’argent)
est [doux] comme faire I’amour; mais le recupérer, aussi pénible qu’accoucher!”
(BOTTERO, 1987, p. 463).

** A remissio a0 hino, conservado em muitos manuscritos, mostra que ele era tam-
bém frequentemente estudado pelos escribas. “Cita-lo numa outra obra, todavia,
em particular uma obra satirica, enfatiza que sua mensagem era levada a sério. O
servo cita-a positivamente, proferindo-a como um bom conselho, como certamente
era entendida e dando suporte com ela ao capricho inicial do senhor, mas entdo ele
facilmente a vira de cabega para baixo, critica-a e mostra sua inerente vacuidade ou
futilidade, como fizera com tudo mais” (HUROWITZ, 2007, p. 35).

* Sobre a Balada, ver Cohen (2012; 2013, p. 129-150; 2017).

28 . . . ~ . r
“O rio do mundo inferior ndo produz agua, nenhuma agua se bebe dele: por que
deverias navegar?
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Os campos do mundo inferior ndo produzem graos, nenhuma farinha se come deles:
por que deverias navegar?” (apud BRANDAO, 2021, p. 31-32).

29 , . ~
Ersetu ¢ o termo corrente que designa a terra, bem como o mundo subterraneo
onde habitam os mortos.

* Irkalla é outra denominagdo do mundo subterraneo dos mortos. Ha ainda mengao
aum barqueiro que faz a travessia do rio em dois textos: na Descida de Ningishzida,
em que essa fun¢do ¢ desempenhada por um demoénio; e no chamado Visdo do
mundo inferior por um principe assirio, que ¢ da época de Senaqueribe (705- 681),
em que, no rol dos habitantes do mundo dos mortos, se encontra “Humut-tabal,
barqueiro da Ersetu, tem cabega de Anzu, suas quatro mios e seus pés” (apud
BRANDAO, 2021, p. 32).

0 tio poderia ser tomado como uma imagem apropriada da fugacidade da vida
(depois da sequéncia das a¢des que os homens empreendem, quando “chegada a
hora”), mas logo se percebe que ha mais que isso, pois se trata do rio que “sobe
e traz a enchente” (milu), o que pode dar a entender tanto a enchente que destroi,
quanto a que fecunda a terra, esta tltima ideia sendo a mais condizente com a si-
tuacao da Mesopotamia e sua dependéncia das aguas dos dois rios. Que se trata da
enchente que fecunda fica claro nos versos seguintes, pois um dos produtos da agua
¢ 0 kultlu, ‘efemérida’. Contudo, o foco se pde no fato de que, nascido da enchente,
o inseto olha o sol e logo a seguir ndo ha nada. Trata-se de uma magnifica imagem
da fugacidade e brevidade da vida humana.

* Esse também ¢ o entendimento de Metcalf (2013, p. 260), com o acréscimo de que
os deuses atingem essas dimensdes extraordinarias por serem imortais: “o homem ¢é
incapaz de emular os deuses quanto ao primeiro aspecto, o que pode, por analogia,
servir como uma expressao do segundo: assim, a imagem passa a ser usada como
uma ilustra¢do da natureza mortal, ndo divina do homem”. Observe-se, contudo,
que os deuses, na concepg¢ao mesopotamica, ndo se distinguem dos humanos pela
imortalidade, havendo mesmo a categoria dos deuses mortos. A distingdo se faz por
outros tragos, como, da parte dos homens, a brevidade da vida, a necessidade do
trabalho, o servi¢o dos deuses, os limites do conhecimento.

* Texto sumério disponivel em The Eletronic Text Corpus of Sumerian Literature,
da Universidade de Oxford (https://etcsl.orinst.ox.ac.uk), traduzido a partir de
George (1999, p. 151).

* EMVEL TOVG HEALOVTOG YOUETY KO 1] YOUETY, KoL TOVG HEAAOVTOG KOTOTAETY Kol
| Katamhely, kol Tovg péALoVTaG moAteveshon Kol pr molitevesbat, Kol ToLG
TOLS0TPOPETV Kol 1) TAS0TPOPELV, Kol TOVG TapacKeLOLOHEVOLS GupPlody Tolg
duvaotaig kai pn mposidvrag (DIOGENES LAERCIO. 6, 29).

* Podemos considerar que também o género das instrugdes — desde a Instru¢do
de Shuruppak, de principios do segundo milénio, até¢ Conselhos a um principe,
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composto em torno dos anos 700 a.C. — tem a forma de um diadlogo pela metade,
ja que se trata de recomendagdes dadas por alguém que se dirige a uma segunda
pessoa, com teor parenético. Para os textos de controvérsias, didlogos e instru¢des
referidos, em tradugdo para o italiano, ver Rositani (2013).

36 . , . .

Para o ambiente escolastico do texto, ver Beaulieu (2007); concordando com esse
contexto, Martins considera que o didlogo ¢ uma satira contra a classe erudita, o
escravo sendo uma caricatura do secretario subserviente de um escriba.
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PARMENIDES’ INQUIRY
AND THE LITERARY REPRESENTATION OF THE WAYS*

Mauro Tulli**

Abstract: Critics often consider the division in Parmenides’ poem among
fields of knowledge or not knowledge, depicted in a polar perspective. In
the tale of the journey the division emerges, for example, with the allusion
to the day and the night or with the image of the door and in a polar per-
spective unravels the speech given by the goddess in the vibrant exhortation
to achieve both the truth and the opinion, which does not convince. In the
complex panorama of the preserved fragments, the desire to describe the
result of inquiry, being, as redemption from the darkness, which conditions
the life of mortals, is woven with the desire to stress the choice among the
ways of inquiry, not all positive, not all oriented towards the truth. Certainly,
the ways of inquiry. But how many? The division involves the opinion, the
ghost of not being, the doctrines of Heraclitus or the common people, with
the metaphors of deafness and blindness. It is useful to check the literary
tradition and this paper will try to understand the choice among the ways
of inquiry by means of the peculiar pattern of the Priamel, the frame of
parallel structures which underlines in Sappho's song or in the corpus of
Pindar the new conception that the author offers.

Keywords: Literary memory; choice of the ways,; Spaltung; light and
darkness; Priamel

AINVESTIGACAO DE PARMENIDES E A REPRESENTACAO
LITERARIA DOS CAMINHOS

Resumo: A4 critica costuma considerar a divisdo, no poema de
Parmeénides, entre campos do conhecimento e do ndo-conhecimen-
to, como retratada em uma perspectiva bipolar. Na narrativa da jornada, a
divisao surge, por exemplo, com a alusdo ao dia e a noite ou com a imagem
da porta; porém, em uma perspectiva bipolar, o discurso da deusa, em sua vi-
brante exortagdo para que se alcancem tanto a verdade quanto a opinido
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ndo é convincente se enquadrado em uma perspectiva bipolar. No complexo
panorama dos fragmentos preservados, o desejo de descrever o resultado da
investigagdo — o ser — como salvagdo da escuriddo que condiciona a vida
dos mortais é entretecido com o desejo de enfatizar a escolha entre as formas
de investigagdo, nem todas elas positivas e nem todas orientadas a verdade.
Certamente, ha formas de investigagdo. Mas quantas? A divisdo envolve a
opinido, o fantasma do ndo ser, as doutrinas de Heraclito e a posi¢do do
povo com suas metdforas da surdez e da cegueira. E itil verificar a tradi¢do
literaria, e este artigo tentard compreender a escolha entre os modos de
investigagdo por meio do peculiar padrdo do Priamel, a moldura de estru-
turas paralelas que sublinha, nas cangoes de Safo e no corpus de Pindaro,
a nova concepg¢do que o autor oferece.

Palavras-chave: Memdria literdria; escolha dos caminhos; Spaltung; luz
e escuriddo,; Priamel

An impressive degree of stylization emerges from the preserved frag-
ments of Parmenides’ poem: although it is rich in speculative nuclei and
so deeply rooted in the history of thought, the poem acts as a test for the
great cultural maturity during the Archaic period. This paper underlines
Parmenides’ play with the literary tradition for a problem which is crucial
for his philosophy and not ignored by critics, the choice of the ways.

Often from the unstable plot of the preserved fragments emerges the
choice of the ways, a sign for Parmenides’ conscience, on which the theo-
retical foundation for the school of Elea grows. The tale of the journey
already suggests the choice of the ways (28 B 1, 1-5 DK).

ot tai pe pépovarv, éoov v’ émi Gopog ikavor,
TEUTOV, Emel |1’ EC 600V Piioav wolvpnuov dyovcoi
ooiuoveg, 1 koo wave’ dotn pepel EI0OTa PATO:
] QEPOLIV* T YOP LE TOLDPPOGTOL PEPOV ITTO1
Adppa TTaivovool, Kodpor 0’ 300V HYEUOVEDOV.

The relative of 050v, the controversial §| kKot mavt’ dotn Pépet giddTaL
odta, indicates Parmenides’ profile and invokes the necessity to unders-
tand the function that the choice of the ways has: knowledge is the aim of
Parmenides’ Buudg, the aim of the man who pursues knowledge. Immediately
after, the iteration of f] confirms the relative of 086v and underlines the choi-
ce of the ways with emphatic force (cf. HEITSCH, 1991,2 p- 130-139). If
indeed the chariot is pulled by the mares, inmot, the choice of the ways must
derive from the daughters of the sun, kobpat 6 030V fjyepdvevov. With the

PHOINIX, R0 DE JANEIRO, 28-2: 48-63, 2022. 49



citation, Sextus Empiricus (VII, 111-114) suggests an allegoric interpretation
of the text. The result is not plausible: the image of the oppai, the mares, and
opaoelg, the daughters of the sun, in the conquest of knowledge advances
too rich in detail. Nonetheless, on the basis of the literary tradition, an alle-
gorical interpretation is possible.2 Parmenides’ memory refers to Hesiod’s
passage, in the Works (vv. 286-292), that indicates the choice between evil,
Kokdg, poverty or ethical misery, and good, apetr, prosperity or intellec-
tual rigour. Undoubtedly, Prodicus in the Horai (84 B 2 DK) depends on
the literary tradition for the choice of the ways or between the women of
Heracles and Sophocles recalls the literary tradition with the sequence of the
Krisis Satyrike (360-361 R), that Athenacus (686 c-687 ¢) offers.’

Between two, the choice of the ways or of the women by Heracles.
What about the choice of the ways in Parmenides’ poem? Between two?
In the literary tradition the choice of the ways is often depicted in a po-
lar perspective. The choice between evil, kakotng, poverty or ethical mi-
sery, and good, dpetr|, prosperity or intellectual rigour, is the result of the
Spaltung, the division that Hesiod’s analysis often indicates between the
usual conception and the new conception, that suggests something positi-
ve: for example, in the Works (11-26), with the abrupt correction for &p1ig, a
single yévog in the Theogony (211-232), yet now two, ¢pa, the rejected one
and the positive one, crowned with praise (cf. MOST, 1993, p. 73-92). But
in Parmenides’ poem?

The chariot moves on &ig ¢pdoc, towards the light of knowledge (28 B
1, 6-10 DK).

aéwv 0’ év yvoiyowv ie1 cbpryyog oty

aifopevog (00101 yop Emelyeto d1vawtoioy
KOKAOIG dupotépwbev), 6te omepyoloTo mEumeLy
Hi6.0eg kodpou, mpolimodoar dduote Noktog,
IS PBOG, DaduEVaL KPATWY Ao YEPTL KOADTTPOS.

Here the division grows in a polar perspective: towards the light of know-
ledge, accompanied by the daughters of the sun, to leave the dwellings of
the night, amidst the darkness of not knowledge.4 Quickly, Parmenides’
memory refers to Tartarus from Hesiod’s passage, in the Theogony (vv.
736-757), and offers the image of the threshold between the ways of the
day and the night (28 B 1, 11-14 DK). It is not difficult to understand the
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function that the threshold has in separating the light of knowledge from
the darkness of not knowledge.5 The connection to the literary tradition is
quite obvious: the light has here a strong symbolic value. Hesiod’s pas-
sage, in the Theogony (vv. 211-225), offers the canon, placing Moros or
Thanatos, the terrible origin of evil, in the kingdom of the night. Even the
epithet of the keys, that Dike guards at the threshold, apoifot, has a polar
perspective, because Dike opens or closes the door (28 B 1, 15-21 DK).
Now, she opens.6 But what may happen if the chariot does not belong to
the man who pursues knowledge? The speech given by the daughters of the
sun is persuasive and of great importance.7

It is, therefore, between two ways the choice that suggests the tale of
the journey. Undoubtedly, the first one does not involve the group of the
moAlot, of the mortals in the darkness of not knowledge, it is not the com-
mon mdrog, attended by the moAloi, but it does allow a contact with the
light of knowledge (28 B 1, 22-28 DK).

Kol ue Oeo mpoppav vredééoro, yeipa O yeipi
decrrepny Elev, dde 8’ énog paro kai ue mpoonbéo
@ Kobp’ dhavdrolst cuvaopos HVIGyoLoty,

iTmoig tai o€ pépovary ikavwv HUETEPOY I,

xaip’, émel o0t o€ Hoipo. Kakl Tpovmeune véeatai
Vo’ 656V (7] yop dm’ vOpidrmcwv ékTog TATOL 0TIV),
dAAa Oéig e dixn te.

The speech given by the goddess indicates the division in a polar pers-
pective and the gesture of sharing with the right hand offers a sign of the
choice.’ Quickly, Parmenides’ task is clear: to learn, TvBéc6at, both the
truth, aAn0eto, with an immobile heart, and the opinion, 66&a, which does
not convince but penetrates the mind of mortals (28 B 1, 28-32 DK).

xpew 0¢ o€ mavro, mobéaOai
nuev Adnbeing evkvriéog drpeuss frop
o€ Ppotarv docoag, taig ok évi miotic GAnOng.
AL Eurn¢ Kol Tadto pobnoeol, g o dokodvra
1piv Sokiuwe elvar S16 TavTog TavTe Tep@VIa.

On the basis of parallel structures, the division depends here on
Hesiod’s investiture, in the Theogony (vv. 24-28), with the speech given
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by the Muses in a polar perspective, with the false, ye0dea, the canon re-
jected, perhaps the deceptive canon of Homer, and the truth, dAnfeu, the
core of Hesiod’s analysis, of the inspiration by the Muses.” The division,
with Nuév and 10¢, refers to Hesiod’s investiture, with idpev as an anaphor.
Of course, the discussion on wévta mepdvoa, the sequence which suggests
the relationship between the opinion, d6&a, and the result of inquiry on
the cosmos, is out of place here." For the opinion, the 66&a, the goddess
reveals a group of doctrines on the cosmos and she offers it to Parmenides’
fertile listening: both the truth, dAn6<i0, with an immobile heart, and the
opinion, 36&n. Parmenides’ task, the goddess restates for the opinion, 56&a,
is to understand, aAA’ Eumng kol tadto padnoeat. In the poem, immedia-
tely after the section on the truth, aAn0eia, the opinion, 66&a, occupied
a long stretch, which in the preserved fragments emerges with about 50
hexameters.  But the dwellings of the night, with the threshold in a polar
perspective, between the light of knowledge and the darkness of the com-
mon 7dtog, attended by the moAloi? Why is Parmenides’ task to achieve,
mobécbat, or to understand, GAL™ Epnng kal tadto pabnoeat, even the opi-
nion, 66&a? Does the goddess locate it in the darkness of not knowledge? If
so, what is the point of the result of inquiry on the cosmos? Undoubtedly,
it is inevitable to see a subtle shift.  In the speech given by the goddess
the relationship with the literary tradition does not fade away. The division
confirms a polar perspective with uév and 116¢. In any case, the goddess
offers the opportunity to go further on. It is no longer the problem of not
knowledge. The division here refers to Hesiod’s investiture, with the false,
yevdea, the canon rejected, perhaps the deceptive canon of Homer, and
the truth, dAnBeto, the core of Hesiod’s analysis, of the inspiration by the
Muses. But it indicates two fields of knowledge: the opinion, §6&a, the ca-
non rejected, pervades the mind of mortals and, according to the goddess, it
is out of place to keep silent (cf. PULPITO, 2008, p. 133-141). Parmenides’
task derives from this, to achieve, TvBéc0at, or to understand, GAL™ Eumng
kol Tadta podnoeat, even the opinion, d6&a, which does not convince and
which hides the false, yevdea. How about the incipit with the darkness of
not knowledge? Does it not matter now to distinguish the light of knowled-
ge from the darkness of not knowledge in a polar perspective?

We must consider the complex panorama of the preserved fragments.
According to the critics, the relationship between the speech given by the god-
dess and the image that indicates the ways of inquiry, is clear (28 B 2, 1-8 DK).
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el 0’ ay éyav épéw, kopoar o¢ ob uvbov drovoag,
aimep ool povvar dilijoiog giot voijoor-

1 1gv Sma Eotiv Te Kai ¢ ovx ot ui slvaa,
Ie16ot¢ éoti kélevBog (AAnbein yap omndel),

1 6’ ¢ obK oy T8 Ko S ypecdv éott ui) sivai,
™0V on 1ot ppalw mavorevbia Euuey GTopmov:
oUTE Yo Qv Yvoing o ye pij éov (00 yop avootov)
0UTE PPAoOIG.

The first one makes the persuasion accessible, melfodg k€revbog, be-
cause it has truth, dAn0si0, to guide it. On the other hand, the second one
does not convince, at all, ndv, with emphatic force.” The first one, on the
basis of the refusal of not being, has being as the aim. Instead, the second
one instead suggests the function of not being, as indispensable, ypedv,
perhaps for a conflict with being. At the end, the result: it is not possible,
for lack of support, Gvvotov, to acquire, yvoing, or to say, ppacoig, the
architecture of not being (cf. MOURELATOS, 2008,2 p- 194-221). The di-
vision emerges in a polar perspective, with the literary tradition, between
two fields of knowledge (cf. GIANNANTONI, 1988, p. 207-221). Which
is crucial, being or the ghost of not being? Here the sequence, reconcilable
with the speech given by the goddess, with the division between the truth,
aiqewa, and the opinion, 86&a, indicates being for the truth, aAnbeia, the
persuasion. What about the relationship between the opinion, d6&a, and
the ghost of not being? On the basis of the friction with being, critics often
see in Parmenides’ not being the segmentation that the mind of mortals
suggests with the deceptive order of the names.  The division emerges
here between being, which is far from the deceptive order of the names, a
sphere of thought, vogiv, which confirms it, and the ghost of not being, the
false, which does not convince, with the death or the birth, that aicOnoig
indicates, with the dynamic of the cosmos, treacherous, nonetheless fertile
for the opinion, d6&a.

A polar perspective, with the literary tradition, between two fields of
knowledge: the sequence that Simplicius refers to for the comment on the
text of Aristotle’s Physics (116, 25-118, 25 D) perhaps suggests the divi-
sion among three fields of knowledge or not knowledge, rather than two
(28 B 6, 1-9 DK).
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AP TO Aéyery te voeiv T’ éov Euuevar- éoti yap elvau,
UNoEV 0’ 0vk Eotiv: 10. 0 €y ppaleabor avwyo.
TPAOTNS Yop 0’ G’ 6000 TadTns dilijolog <eipyw>,
avtap Eneir’ mo g, 7v 0N Ppotol gld0Teg 0VOEV
TAGTTOVTAL, OIKPAVOL® GUIYOVIN YOP EV ADTAV
otiBeorv i0vver mhaxtov voov oi 6¢ popodvrai
Kw@ol oud¢ Toplol te, tednroteg, drpito pilo,

ol 10 mEAE Te Kol 0K EIVaL TADTOV VEVOULTTOL
K0D TaDTOV, TOVTWV O TOAIVIPOTOS 0Tl KEAEVLHOG.

Of course, the controversial eipyw derives from integration. Among the
ways of inquiry, with being for the truth, aAn0e1a, it makes it inevitable to
assume two ways of the error: if the first indicates the ghost of not being,
the second one suggests the relationship with being, it discovers at the same
time the identity and the otherness of not being with being. But the possible
ap&et refers to the division between two fields of knowledge.15 In any case,
among the ways of inquiry, the error here emerges with emphatic force.
Why does the identity and the otherness of not being with being happen?
The term moAivtpomog has often evoked the doctrines of Heraclitus, the
famous reflection on appovin (22 B 51 DK) or in general the reciprocity
between the ways dvm and kdtw (22 B 60 DK). But it is inevitable to see
in the wandering, TAdttovtal, and in the trouble, aunyovin, the group of
the moAAot, of the mortals in the darkness of not knowledge. Parmenides’
polemic descends on the moAloi with the metaphors of deafness and blind-
ness, KOEol OUdS TveAoi te, the metaphors on the moAAoi in Hesiod’s pas-
sage, in the Works (293-297), which puts it in odds with the man who pur-
sues knowledge, mavdpiotog, and offers the result to the fertile listening of
an €60A0¢. The corpus of Pindar recalls the metaphors for the group of the
moAlot, of the mortals in the darkness of not knowledge.17 But a subtle shift
emerges both with the doctrines of Heraclitus, the identity and the other-
ness of not being with being, and the group of the moALoi. The sequence
indicates the division between the light of knowledge and the darkness of
not knowledge in a polar perspective: the speech given by the goddess,
with Parmenides’ task, to learn, mvBécOat, both the truth, aAn0sio, with
an immobile heart, and the opinion, d6&a, is not reconcilable with the me-
taphors of deafness and blindness, kool oudc Tveroi te. For the refusal
of not being, the identity of thinking, vogiv, with being indicates the truth’
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aifeia (cf. WIESNER, 1996, p. 163-236). But it is difficult to consider
the opinion, 660&a, reconcilable with the darkness of not knowledge, with
the metaphors of deafness and blindness, ko@oi oudg TveAoi te. Should
we postulate in the poem, immediately after the light of knowledge, imme-
diately after the truth, GAn0<1a, a long stretch in the darkness of not kno-
wledge? With the doctrines of Heraclitus, the identity and the otherness of
not being with being, or the group of the moALoi, the division emerges, that
the incipit offers, with the relative of 6d6v, the controversial §j kotd mwévt’
dotn eépel €iddTa pdTa, or the image of the threshold and the keys, that
Dike guards at the threshold. In any case, even here, the division falls in a
polar perspective, both among three and between two fields of knowledge
or not knowledge: the purpose is to distinguish the truth, aAn0eio, because
the choice of the ways indicates being.

The section on the truth, dAn0gwa, the section that refers to being and
suggests every feature of it, recalls the relationship of being both with the
ghost of not being and with the opinion, d6&a. Undoubtedly, both with the
ghost of not being and with the opinion, 66&a: here too the division that
emerges is among three fields of knowledge or not knowledge, rather than
two (28 B 7,1 - 8, 6 DK).

00 yoap unimote toiTo douf] givar ui é6vra:

G0 o0 Tijod Gy’ 690D dilijoroc elpye vonuo
unoé o’ éog moldmeipov 060V kata thvoe Piaobw,
VoA GOKOTOV Opo. Kol fYNecoay GKovny

Kol yAdooay, kpival 0 A0y moAddnpiv Exeyyov
&& éuébev pnbévra. povog o’ &t uvbog ddoio
Aeimetan d¢ Eoniv: tavTy O’ Emi onuot’ oot

TOAG HUGL", DS GyévnTov E0V Kal avamlelpov éotiv,
8011 YOp 0VAOUELES TE KOT ATPEUES O~ ATEAEOTOV"
000¢ ﬂor’ﬁv 000 " &arou, Emel vOV EoTIv OLOD ALY,
&v, ovveyég: Tiva yap yévvay dilijoeat obtod,

The sequence underlines the choice of the ways. If the refusal falls on
the first one, on the ghost of not being, soon the second one emerges, the
habit rejected, full of experience for the eye that does not see, for the ear
that rumbles, the negative habit which finds support in the deceptive order
of the names and which offers the dynamic of the cosmos. ' The choice of
the ways derives from reason, because it culminates in the test, moAOS)ptv
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Eleyyov, of being, of the truth, aAn0gia. More than one proof makes it pos-
sible to postulate the comprehensive totality of being, far from oscillations
or gaps, with an immobile heart.” Of course, among the ways of inquiry,
the first one emerges in connection with the second one, unoé. But it is
difficult to mix one with the other, because the first one indicates the ghost
of not being, while the second one, the habit rejected, full of experience for
the eye that does not see, for the ear that rumbles, is after all the opinion,
50&an, which finds support in the deceptive order of the names and which
offers the dynamic of the cosmos.” In any case, the division falls under a
polar perspective: it indicates being, with the refusal of not being, with the
truth, aAnBeia, and the refusal of the opinion, d6&a.

It is possible to go further on. For being, with the refusal of not being,
for the truth, dAn0ewo, and the refusal of the opinion, §6&a, the form of the
text obeys the Priamel, the peculiar pattern of parallel structures which finds
a paradigm in Sappho’s song for the superiority of €pwc (16, 1-4 V). The com-
bining of parallel structures, with two or three foils, leads to the choice of the
cap: being in Parmenides’ poem, the truth, dAn0e1a, or the superiority of Epmg
in Sappho’s song, after the grand scheme of parallel structures, with the ghost
of not being or the opinion, 66&a, in Parmenides’ poem, with the army of
knights, the infantry or the fleet of ships in Sappho’s song (cf. LARDINOIS,
2021, p. 163-174). While the text involves the group of the moAloi, with two
or three foils, the choice of the cap derives from the personal approach, €&
€uédev pnbévta in Parmenides’ poem and €ym &€ in Sappho’s song. It is a
paradigm that the corpus of Pindar underlines, for example, in / Olympian
(vv. 1-7): the water or the gold, that shines in the darkness, the sun in the clear
sky, but the competition is crowned with praise.21

The ways of inquiry in Parmenides’ poem. But how many? Undoubtedly,
being emerges for the truth, dAn0ei0. But what is to discern in a polar pers-
pective, the darkness of not knowledge or the opinion, 66&a, the ghost of
not being or the doctrines of Heraclitus, if not the group of the mtoAloi, with
the metaphors of deafness and blindness? For the fields of knowledge or
not knowledge, for the choice of the ways, an even fast reflection on the
relationship with Sappho’s song or with the corpus of Pindar indicates the
necessity to insert Parmenides’ poem in the literary tradition which makes
it possible. The Priamel has a long Nachleben and it often pervades the
text where the author reveals the new conception he suggests: two or three
foils for the common sense and a cap that offers the personal approach
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(cf. RACE, 1982, p. 1-30). Sappho’s song is a paradigm for the incipit of
Isocrates’ Helen (1-2): it is a paradigm because Sappho’s song indicates the
superiority of €pmg and underlines the choice of Helen. The Priamel here
emerges with emphatic force (cf. TULLI, 2008, p. 91-105). It refers to the
masks of Antisthenes, of able eristics, of Plato: with the division among the
fields of knowledge or not knowledge, soon the cap, an &ym 6¢ for the new
type of rhetoric, which finds the purpose and the fertile origin in modeia
and in politics. The Priamel marks the incipit of Isocrates’ Euagoras (1-4),
with the division for the honour to the deceased, among dances or charming
sounds, gymnastic exercises, horse or boat race and the speech.22 On the
basis of parallel structures, two or three foils for the common sense and a
cap that offers the personal approach. Undoubtedly, the Priamel helps in
enhancing the new conception that Parmenides’ poem suggests: in a polar
perspective, with the literary tradition. In the tale of the journey and in the
complex panorama of the preserved fragments that critics arrange, in the
articulation towards the truth, aAn0ew0, the text indicates being. The divi-
sion involves the darkness of not knowledge or the opinion, 66&a, the ghost
of not being or the doctrines of Heraclitus, if not the group of the moAhoi,
with the metaphors of deafness and blindness: only foils that Parmenides’
taste for hoarding, so deeply rooted in the literary tradition, gathers to show
the new conception he suggests, the cap, being, an inescapable hinge of
thinking, vo&iv, because it is an inescapable hinge of physics.

At the end, the refusal of not being reveals being in a polar perspective.
The section on the truth, dGAnbsia, indicates Dike as the guarantee or the
necessity of the balanced argumentation: she protects against not being and
takes the helm on being (B 8, 12-18 DK).

000& TOT 8K 1) E0VTOG EPRoEL TOTIOS I)DG
yiyveaOai t1 mop’ o0t T0D givekev olte yevéoOai
ott’ 6AAvcbau dvijre Aikn yoldoooco wEdo1Y,

QAL Exer 1) O¢ Kpioig mepi TovTwV év T’ EoTIv:
Eonv 1j obk éon1v- Kékpitar 6 oV, domep dvaykn,
TNV UEV EQV AVONTOV Avvouov (00 yop aAnbng
goriv 650¢), v 0’ dote médety ko étiTopov elvo.

The image derives from Hesiod’s fable, aivoc, in the Works (vv. 213-
285), of the sparrow and the hawk: on the throne of Zeus, the noble father,
Dike guarantees, with the strength of Zeus, the ethical norm with which

PHOINIX, RI0 DE JANEIRO, 28-2: 48-63, 2022. 57



the city should flourish. But soon the sequence indicates the choice of the
ways.23 The first one is the not being, which obscures the truth, dAn6sia,
the second one suggests being. On the basis of the Priamel, a cap comes,
which is not reconcilable with the death or the birth, which pervades the
architecture of physics, and it is the comprehensive totality of being, far
from oscillations or gaps, with an immobile heart.

Bibliographical references

ALEXIOU, E. Der Euagoras des Isokrates. Berlin-New York: De Gruyter,
2010.

ARRIGHETTI, G. Esiodo, Opere. Torino: Einaudi-Gallimard, 1998.

ARRIGHETTI, G. Poesia, poetiche e storia nella riflessione dei Greci. Pisa:
Giardini, 2006.

BORMANN, K. Parmenides. Hamburg: Meiner, 1971.

BREMER, D. Licht und Dunkel in der friihgriechischen Dichtung. Bonn: Bou-
vier, 1976.

BUNDY, E. L. Studia Pindarica. Berkeley/Los Angeles: University of Cali-
fornia, 1986.

BURKERT, W. Das Prodmium des Parmenides und die Katabasis des Pythago-
ras. Phronesis, Leiden, v. 14, p. 1-30, 1969.

CALABI F. 1l sole ¢ la sua luce. In: VEGETTI, M. (ed.). Platone: La Repub-
blica, V. Napoli: Bibliopolis, 2003, p. 327-354.

CALOGERO, G. Studi sull 'Eleatismo. Firenze: La Nuova Italia, 1977.
CERRI, G. Parmenide: Poema sulla natura. Milano: Rizzoli, 1999.

CONDELLO, F. Nuovi studi parmenidei tra filologia e dialettologia. Eikasmos,
Bologna, v. 27, p. 495-511, 2016.

CORDERO, N. L. By Being, It Is. Las Vegas: Parmenides, 2004.

COXON, A. H.; MCKIRAHAN, R. D. The fragments of Parmenides. Las Ve-
gas-Ziirich-Athens: Parmenides, 2009.

CURD, P. The legacy of Parmenides. Princeton: Princeton University, 1998.
DIELS, H. Parmenides Lehrgedicht. Sankt Augustin: Academia, 2001.”
DORNSEIFF, F. Pindars Stil. Berlin: Weidmann, 1921.

FERRARLI, F. 1l migliore dei mondi impossibili. Roma: Aracne, 2010.

58 PHOINIX, RI0 DE JANEIRO, 28-2: 48-63, 2022.



FRISK, H. Zur griechischen Wortkunde. Eranos, Leiden, v. 38, p. 36-46, 1941
(= Kleine Schriften, Goteborg: Institut of Classical Studies, 1966, p. 324-334).

GAISER, K. 1l paragone della caverna. Napoli: Bibliopolis, 1985.

GEMELLI MARCIANO, M. L. Parmenide. In: ROSSETTI, L.; PULPITO,
M. (ed.). Parmenide: suoni, immagini, esperienza. Sankt Augustin: Academia,
2013, p. 45-105.

GIANNANTONI, G. Le due “vie” di Parmenide. La Parola del Passato, Na-
poli, v. 43, p. 207-221, 1988.

HEITSCH , E. Parmenides, Die Fragmente. Miinchen-Ziirich: Artemis, 1991.

KULLMANN, W. Zenon und die Lehre des Parmenides. Hermes, Stuttgart, v.
86, p. 157-172, 1958.

LAPINI, W. Testi frammentari e critica del testo. Roma: Storia e Letteratura,
2013.

LARDINOIS, A. Sappho’s Personal Poetry. In: FINGLASS, P. J.; KELLY, A.
(ed.). The Cambridge companion to Sappho. Cambridge: Cambridge Universi-
ty Press, 2021, p. 163-174.

MANSFELD, J. The rhetoric in the proem of Parmenides. In: BERTELLI, L.;
DONINI, P. (ed.). Filosofia, politica, retorica. Milano: Angeli, 1994, p. 1-11.

MILLER, M. Ambiguity and transport: reflections on the proem to Parmeni-
des’ poem. Oxford studies in Ancient Philosophy, Oxford, v. 30, p. 1-47, 2006.

MOST, G. W. Hesiod and the textualisation of personal temporality. In: AR-
RIGHETTI, G.; MONTANARL F. (ed.). La componente autobiografica nella
poesia greca e latina fra realta e artificio letterario. Pisa: Giardini, 1993, p.
73-92.

MOURELATOS, A. P. D. The route of Parmenides. Las Vegas: Parmenides,
2
2008".

NEHAMAS, A. On Parmenides’ three ways of inquiry. Deucalion, Paris, v. 33,
p. 97-111, 1981.

NEITZEL, H. Homer-Rezeption bei Hesiod. Bonn: Bouvier, 1975.

O’BRIEN, D. Le poeme de Parménide. In AUBENQUE, P. (ed.). Etudes sur
Parménide. Paris: Vrin, 1987. t. 1.

PASSA, E. Parmenide: tradizione del testo e questioni di lingua. Roma: Qua-
sar, 2009.

PELLIKAAN-ENGEL, M. E. Hesiod and Parmenides. Amsterdam: Hakkert,
2
1978".

PHOINIX, RI0 DE JANEIRO, 28-2: 48-63, 2022. 59



PFEIFFER, H. Die Stellung des parmenideischen Lehrgedichtes in der epis-
chen Tradition. Bonn: Habelt, 1975.

POPPER, K. R. The world of Parmenides. London: Routledge, 1998.

PULPITO, M. Ta dokounta: oggetti reali di opinioni false. In: ROSSETTI,
L.; MARCACCI, F. (ed.). Parmenide scienziato?. Sankt Augustin: Academia,
2008, p. 133-141.

RACE, W. H. The Classical Priamel from Homer to Boethius. Leiden: Brill,
1982.

REGALI, M. Usci, soglie e portinai: thyra nella commedia greca. Lessico del
Comico, Milano, v. 1, p. 7-22, 2016.

REINHARDT, K. Parmenides und die Geschichte der griechischen Philoso-
phie. Frankfurt am Main: Klostermann, 2012’.

ROBBIANO, C. Becoming being. Sankt Augustin: Academia, 2006.
ROSSETTL L. Un altro Parmenide. 1. Bologna: Diogene Multimedia, 2017.

SANSONE, D. Heracles at the Y. Journal of Hellenic Studies, London, v. 124,
p. 125-142,2004.

SASSI, M. M. Parmenide al bivio: per un’interpretazione del proemio. La Pa-
rola del Passato, Napoli, v. 43, p. 383-396, 1988.

SNELL, B. Die Entdeckung des Geistes. Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht,
2009’.

STRAUSS CLAY, J. The Education of Perses: from “Mega Nepios” to “Dion
Genos” and back. Materiali e Discussioni, Pisa, v. 31, p. 23-33, 1993.
TARAN, L. Parmenides. Princeton: Princeton University, 1965.

TRABATTONI, F. Parmenide, I, 31-32. Hyperboreus, St. Petersburg-Miin-
chen, v. 4, p. 5-20, 1998.

TSITSIBAKOU-VASALOS, E. Brightness and darkness in Pindar’s Pythian
3: Aigla-Koronis-Arsino€ and her coming of age. In: CHRISTOPOULOS, M.;
KARAKANTZA, E. D.; LEVANIOUK, O. (ed.). Light and darkness in An-
cient Greek myth and religion. Lenham: Lexington Books, 2010, p. 30-76.
TULLI, M. Isocrate storico del pensiero: Antistene, Platone, gli eristi
nell’Encomio di Elena. In: ROSSETTI, L.; STAVRU, A. (ed.). Socratica 2005.
Bari: Levante, 2008, p. 91-105.

TULLI, M. La coscienza di sé nell’epica: Omero, Esiodo, Parmenide. Paideia,
Cesena, v. 74, p. 1231-1238, 2019.

TULLI, M. Strategien der Erzihlung und der Uberzeugung des Adressaten

60 PHOINIX, RI0 DE JANEIRO, 28-2: 48-63, 2022.



bei Parmenides. In: MANNLEIN-ROBERT, 1.; ROTHER, W.; SCHORN, S.;
TORNAU, C. (ed.). Philosophus Orator: Rhetorische Strategien und Struktu-
ren in Philosophischer Literatur. Basel: Schwabe, 2016, p. 31-46.

VIEIRA, C. Heraclitus’ Bow Composition. Classical Quarterly, Cambridge, n.
s. v. 63, p. 473-490, 2013.

WIESNER, J. Parmenides: der Beginn der Aletheia. Berlin-New York: De
Gruyter, 1996.

Notas

l Perhaps kata mévt’ dot hides a collation error on the Laurentian code, N (85,
19), which Coxon, Mckirahan (2009, p. 271-273) discovers, instead of katd mévt’
dtn. But, with the theme of the journey for the incipit, which offers, embedded, the
theme of the inquiry, the relationship of the text with Homer, with the incipit of the
Odyssey (I, vv. 1-10), is clear: koto Tovt’ dot has the strength of the most likely
solution, because it derives from moAA®V &’ avOpdT®V 1dev dotea Kol voov Eyvem.
Cf. Lapini (2013, p. 37-86).

* Cf. Cerri (1999, p. 96-101). Sextus Empiricus finds the canon perhaps in Plato,
according to Taran (1965, p. 17-31), in the Phaedrus (246 a-d). Cf. Pellikaan-Engel
(1978, p. 65-78).

* Cf. Snell (2009,9 p- 219-230). In Hesiod’s analysis, the choice of the ways is the
theoretical foundation for unfolding the result of the best social commitment. Cf.
Arrighetti (1998, p. 376-401). In the section that Xenophon offers in the Memora-
bles (11, 1, 21-34), the text of the Horai, according to Sansone (2004, p. 125-142),
is evident in the style too.

! According to Burkert (1969, p. 1-30), the conquest of knowledge is in darkness,
because in darkness the mystery rite indicates it is possible: for example, with Or-
pheus (113 F B, 164 F B, 208-209 F B, 211 F B, 248 F B), not to mention the
laminas of Vibo Valentia (474 F B) and Turi (487-490 F B). Cf. Gemelli Marciano
(2013, p. 45-105). But what about €ig @dog? And npoimodoar? The result is not
reconcilable with the text. Gaiser (1985, p. 22-23) discovers here the fertile origin
of the plot on which Plato depends, in the Republic (514 a-518 b), for the relation-
ship between the darkness of the cave and the ideal dimension. Cf. Calabi (2003,
p. 327-354).

’ Regali (2016, p. 7-22) recalls the function of the threshold in the literary tradition
during the Classical period. Cf. Sassi (1988, p. 383-396).
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‘ According to Bremer (1976, p. 353-362), it is possible to glimpse Dike already in
the sun of the /liad (I11 275-287) or of the Odyssey (XII, vv. 319-323).

" Cf. Tulli (2016, p. 31-46). From the Spaltung derives the epithet for the night in
the Theogony (vv. 211-225), épefevvn, if not 6Ao1|, or for the aiddg in the Works
(vv. 317-319), ovk ayadn. Cf. Arrighetti (2006, p. 57-70).

* It is not the common mdtog: perhaps not of a recoverable etymology, the term re-
calls trampling. According to Glauco, in the /liad (VI, vv. 200-205), it is the space
that Bellerophon, devoured by torment, abandons, according to Poseidon, in the
lliad (XX, vv. 133-137), it refers to the areas of the melee in the army, and it is
the space of man, in the Odyssey (IX, vv. 116-121), to distinguish, in a polar per-
spective, from the space of the goats in the forest. Frisk (1966, p. 324-334) denies
the relationship with trampling. However, the result is not plausible. Cf. Kullmann
(1958, p. 157-172).

? Here it is not difficult to see the refusal of the plot that Homer offers, reconcilable
with the false, for the purpose it has, knAn0uogc: the refusal transpires in the quota-
tion of famous words from the Odyssey (XIX 203-204), the comment on the false,
yevden, by means of which the protagonist, the moAduntig, disguised as Aethon,
tricks Penelope. Cf. Neitzel (1975, p. 1-19). Here Parmenides’ memory of the liter-
ary tradition reaches the peak. Cf. Tulli (2019, p. 1231-1238).

* Cf. Trabattoni (1998, p. 5-20). From the study of the language comes the most
likely solution, mévta mep €6vta, that Passa (2009, p. 125-128) suggests. Cf. Con-
dello (2016, p. 495-511).

"tisa long stretch which Popper (1998, p. 105-222) discovers full of great moder-
nity. Cf. Rossetti (2017, p. 29-92).

* Miller (2006, p. 1-47) indicates the problem.

" Does Parmenides’ contact with the recipient arise here? Is the form mimetic or
diegetic? However, even with the not recoverable gap between the masks, the rela-
tionship between £yéd and o0, between €pém and koo, is striking for its protrep-
tic ambition. Cf. Mansfeld (1994, p. 1-11).

" The sharp interpretation of Calogero (1977,2 p. 1-67) digs in the plot of harsh words,
with Reinhardt (20125, p. 5-88), to perceive speculative nuclei of great charm.

” Diels (20012, p- 34 and 68) suggests €ipym, controversial, but often adopted, for
the syntactic solution after the yép o’ and for the relationship with the great image
that indicates the ways of inquiry, s1ictoc. The possible dp&et of Cordero (2004, p.
97-124), with yap t’ for the yép o’ that Simplicius offers, has being as a sphere. It
is difficult to postulate ydp o’ for ydp cot and perhaps dp&m, that suggests Nehamas
(1981, p. 97-111) and finds support in the cogent interpretation of Curd (1998, p.
24-63), is to be rejected. Cf. O’Brien (1987, p. 216-226).
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* The function which the term noAtvtponog has, according to Bormann (1971, p.
70-90), is decisive: the truth, aAn0ewa, shines and obscures Herclitus’ doctrines.
Vieira (2013, p. 473-490) indicates the roots of the famous reflection on Gppovin in
the literary tradition.

"'In VII Nemean (vv. 23-30) and in VII Paean (b 1-20 M), the relationship between
the truth, aAn0eto, and the light involves the inspiration of the Muses. Cf. Tsitsibak-
ou-Vasalos (2010, p. 30-76).

®of course, the result that the habit indicates, on the basis of aicOnotg, is often
barren, mirrored by the style which articulates the sequence with oxymoric force:
Gokomov Sppa, the eye that does not see, or nyneocay dkovnjv, the ear that rumbles.
Cf. Pfeiffer (1975, p. 16-51).

¥ Ferrari (2010, p. 39-79) suggests a new organization of the preserved fragments,
with doxomov dupa, the eye that does not see, or Nynescav dkovnv, the ear that
rumbles, after the incipit, after the tale of the journey.

* It is not difficult to glimpse in the test, ToAOINpv Edeyyov, the image of the school
of Elea, which advances ot époticemv, as Plato confirms, in Sophist (216 a-218
b). Robbiano (2006, p. 89-120) indicates the relationship that the sequence has with
the choice of the ways.

* The sharp interpretation of Dornseiff (1921, p. 85-112) is crucial. Cf. Bundy
(1986, p. 1-33).

Z At the peak by means of Isocrates’ literary production. Cf. Alexiou (2010, p.
65-72).

* The relationship with Hesiod’s analysis is lexical too: with the truth, aAn0<ta, in
subtle variatio with émrtopov, the term that for the proem of the Works (vv. 1-10)

announces the maudeio of Perse with protrectic force. Cf. Strauss Clay (1993, p.
23-33).
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Resumo: Este artigo analisa os argumentos de Sobre a moderagdo feminina,
atribuido a pitagorica Fintis e transmitido por Estobeu, oferecendo também
a sua primeira tradugdo para o portugués. Conclui-se que o texto foi trans-
mitido na integra e que constitui um dos primeiros manuais supérstites de
conduta feminina escritos por filosofas tendo como publico-alvo mulheres
aristocrdticas. Embora sua tese dependa da questionavel premissa da virtude
complementar, a sua relevante contribui¢cdo a filosofia moral consiste no
escrutinio da complexa virtude da moderag¢do em cinco diferentes sentidos.
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PHINTYS AND THE FEMALE MODERATION

Abstract: This article analyzes the arguments of On the female modera-
tion, attributed to the Pythagorean Phintys and transmitted by Stobaeus,
also offering its first translation into Portuguese. It concludes that the text
was transmitted in its entirety, and that it constitutes one of the first extant
manuals of female conduct written by philosophers targeting a public of
aristocratic women. Although its thesis depends on the questionable premise
of complementary virtue, its relevant contribution to moral philosophy con-
sists in scrutinizing the complex virtue of moderation in five different senses.
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1. Introducao

Dois fragmentos nos chegaram do tratado Sobre a moderagdo femi-
nina (Ilepi yovawodg coepoosvvac) atribuido a Fintis, ambos transmitidos
por Estobeu no quarto volume de sua Antologia (Florilegium, 4.23.61,
6la).l Fintis ¢ um nome feminino e nada mais se sabe sobre ela a nao
ser por duas notas de Estobeu: (i) que ¢ Pitago’rica;2 e (i) que ¢ filha de
Calicrates. Estobeu nos transmite quatro fragmentos de um tratado inti-
tulado Sobre a felicidade doméstica (4.22.101; 4.28.16-18), atribuido ao
pitagorico Calicratidas, do qual também nada sabemos, sendo pela indi-
cacdo de Estobeu de que era um Pitagorico da Lacedemonia (4.26.16.19-
20).3 Por outro lado, Jamblico, em seu catdlogo de pitagoricos, menciona
uma Filtis, filha de Theafrios de Crotona (JAMBLICO. Vida de Pitigoras,
267), e Filtis nada mais ¢ do que a forma jonica do nome dorico Fintis (cf.
MACRIS, 2012a, p. 577). As duas informag¢des contraditorias ¢ equipolen-
tes sobre o patronimico de Fintis nos fazem suspender o juizo sobre sua
cidade.

Sem a identifica¢do local, situar o tratado de Fintis cronologicamente
torna-se ainda mais dificil. E o dialeto dérico que nos auxilia nesse ponto.
Embora falado no sudeste do Peloponeso e no sul da Magna Grécia, o uso
do doérico em prosa associa-se a tratados de cunho cientifico posteriores
ao século IV A.E.C. vinculados a influéncia de Filolau de Crotona (cuja
datagdo ¢ disputada) e Arquitas de Tarento, que ¢ o grande expoente dessa
literatura (cf. BURNET, 1930, p. 282-283). E assim que o tratado de Fintis
se insere no que hoje chamamos de Pseudepigrafe pitagorica, um grupo
de textos que ou foram atribuidos a autores pitagoricos ou compartilham
temas identificados nesse grupo, como os conceitos de harmonia, késmos
e modo de vida filosofico.

Wilhelm analisou o grupo de textos da pseudepigrafe pitagorica que,
como o de Fintis, ocupa-se da administragdo do lar, e concluiu por sua da-
tacdo no século I E.C., na era de Adriano (WILHELM, 1915, p. 163-164).
O ponto de partida de Wilhelm ¢ a classica tese de Zeller (1868, p. 83-84)
sobre o renascimento do pitagorismo nos séculos I-II E.C, que teria moti-
vado a produgao de textos falsos atribuidos a fildsofos pitagdricos antigos
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com o propdsito de justificar algumas doutrinas. Mas a tese de Wilhelm nao
se restringe a esse ponto. Seu argumento se baseia, por um lado, no que lhe
parece evidéncia de doutrina estoica, sobretudo no que tange a questdes
relativas ao lar e a filosofia, que ele associa as diatribes I1I e IV de Musonio
Rufo (WILHELM, 1915, p. 222, para as diatribes, cf. AGGIO, 2018). Por
outro lado, ele vé evidéncia de datacdo pds-classica no uso de certos termos
(cf. WILHELM, 1915, p. 221-222).

Todas as suposicdes de Wilhelm foram postas em questdo por Thesleff
(1961, p. 58). Ele critica a tese de Zeller sobre a datagdo tardia de um
grupo de tratados, com base na falta de evidéncia de um renascimento
do pitagorismo, uma vez que estdo ausentes desse grupo referéncias ao
proprio Pitagoras, ao misticismo, a iniciacdo, aos mistérios € ao esote-
rismo. Thesleff também rejeita a influéncia estoica e cinica nesses trata-
dos, enfatizando, ao contrario, uma unidade tematica (THESLEFF, 1961,
p. 72-73), que reflete doutrinas tipicas da Academia nos séculos VI e III
A.E.C. (THESLEFF, 1961, p. 101, cf. também FRANK, 1923, p. 118 ss.).
Finalmente ele contesta que o vocabulario seja de fato tardio (THESLEFF,
1965, p. 91-92), concluindo que se trata de textos que formariam manuais
de doutrina pitagérica no século IIT A.E.C. (THESLEFF, 1961, p. 111).

Burkert, cuja obra defende a matriz platdnica dos textos pitagéricos
em geral (cf. BURKERT 1960, 1961, 1962, 1972), ndo aceita a proposta
de Thesleff e sustenta que a pseudepigrafe pitagorica foi, de fato, forja-
da ao longo de um periodo que se estende de 150 A.E.C. até o Imperial
tardio, tendo como publico-alvo a cena intelectual romana (BURKERT,
1972, p. 41). Ele sugere o circulo de Jilia Domna como um alvo plausivel
(BURKERT, 1972, p. 54). Essa ultima indicagdo ¢ particularmente interes-
sante no caso de um tratado como o de Fintis, que, como tentarei mostrar,
apresenta-se como um manual de conduta para mulheres aristocraticas atri-
buido a uma mulher que reivindica para si a pratica filosofica.

Estobeu ¢ fonte de boa parte da pseudepigrafe pitagdrica. Sua obra, que
contém uma colegdo de citagdes que ele reune com vistas a educacdo de
seu ﬁlho,4 divide-se em duas partes: uma mais propriamente filosofica, as
Eclogae physicae et ethicae, e outra que tem como tema padrdes compor-
tamentos, méaximas de sabedoria e virtude pratica, o Florilegium. E nesta
ultima que encontramos o texto de Fintis, mais especificamente no capitulo
23, que tem como titulo “Preceitos Matrimoniais™ (yapuko mopoyyEApata).
Ali abundam citagdes de Euripides ¢ Plutarco, havendo também alguns
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apotegmas de Teano. Em geral, nota-se a reiterada énfase na importan-
cia da exceléncia das mulheres na administragdo do lar. Nesse contexto, o
Sobre a Moderagcdo Feminina e também o Sobre a Harmonia Feminina de
Perictione’ destacam-se como os mais antigos tratados de conduta femi-
nina de autoria de mulheres escritos em grego. Dado que o texto ndo esta
disponivel em portugués, pareceu-me importante, antes de qualquer coisa,
apresentar a tradug@o que segue. ‘

10

15

20

2. Fragmento 1 (ESTOBEU. Antologia, 4.23.61)

De Fintis filha de Calicrates, Pitagorica,

extraido de Sobre a moderagdo feminina.

E preciso que [a mulher] seja boa como um todo e ordenada; sem a
virtude jamais se chega a ser assim. A virtude peculiar

a cada um torna digno o seu receptor.

A virtude dos olhos [assim torna] os olhos, a da audigao

a audicdo, a do cavalo o cavalo e a do homem

0 homem. Assim, portanto, também a da mulher a mulher. A virtude
da mulher ¢ sobretudo a moderacao, pois ¢ por meio dela que

ela pode honrar e amar o seu proprio marido. Talvez muitos
julguem que filosofar ndo ¢ apropriado a uma mulher,

assim como ndo o ¢ cavalgar ou proferir discursos publicos. De
[minha parte,

considero que ha certas coisas peculiares a0 homem, outras a mulher,
outras comuns ao homem e a mulher, outras mais ao homem que
[& mulher

e outras mais & mulher do que a0 homem. E peculiar a0 homem

o comando na guerra, a politica e os discursos publicos; peculiar
a mulher ¢ zelar pelo lar, permanecer em casa, acatar as ordens

e cuidar do marido. Digo que s3o comuns a coragem,

a justica e a prudéncia, pois ¢ evidente que o homem

¢ a mulher tém tanto virtudes do corpo quanto

da alma. Tal como a saude do corpo € proveitosa a ambos,

assim também a satide da alma. As virtudes do corpo sdo

a saude, a forga, a boa percepgdo ¢ a beleza. Dessas, algumas

sd0 mais proprias ao exercicio ¢ a posse masculinos, outras mais aos
[femininos.
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25 Ser o mais corajoso e a prudéncia sdo mais proprios ao homem,
[tanto
devido a disposi¢do do corpo, quanto devido a capacidade da alma;
ja a moderacdo ¢ mais propria a mulher. Por isso ¢ preciso saber
quem ¢ aquela educada na moderagéo, e de quantas e de quais de suas
[atitudes
o bem advém a mulher. Digo que elas sao cinco.
30 Em primeiro lugar ele vem da devocéo e da reveréncia
ao leito conjugal. Em segundo, da ordenacdo do que envolve o
[corpo. Em
terceiro, do que diz respeito a sair de sua propria casa. Em quarto,
de ndo se engajar em orgias e celebracdes a Cibele.
Em quinto, de ser dedicada e comedida
35 nos sacrificios a divindade. Dessas, a maior ¢ mais cogente
causa da moderagdo ¢ ser incorruptivel quanto ao leito conjugal
e ndo se deitar com outro homem. Em primeiro lugar porque
tal transgressora comete injustica contra os deuses da geragao,
[provendo
a casa e a familia membros que ndo sdo legitimos, mas bastardos.
40 Ela também comete injusti¢a contra os deuses naturais, uma vez
[que jurou
diante de seus pais e parentes que se reuniria em vida comum
e geraria prole segundo os costumes. Comete injusti¢a também
contra seus pais, a0 ndo permanecer com aqueles que lhe foram
apontados. Além de tudo isso, ela comete falta superior
45 a dos que sdo sentenciados a morte devido ao grau extremo
do ato injusto; ¢ ilegal e imperdoavel
cometer crimes ¢ abusos por prazer. Todo abuso culmina em
destrui¢ao.

3. Virtude feminina

O fragmento um de Fintis comeca com o notdrio argumento da vir-
tude peculiar, o que o relaciona com passagens de Platdo (Republica,
352d-354a) e Aristoteles (Etica Nicomaqueia, 1106a15-21). Que a virtude
seja a culminancia do ser proprio de algo, o que ¢é para algo ser bom, faz
com que cla seja sempre relativa ao seu “receptor”. Por outro lado, Fintis
ressalta que ser bom ¢ ser bom como um todo (t0 p&v 6Aov ayadav), e isso
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equivale a ser ordenado (kocpuiov). Se a tese da virtude peculiar identifica
o bem segundo espécies de ser, a epagoge apresentada em sua justificativa
infere que a virtude da mulher ¢ diferente da do homem, ou seja, que a
diferenca de sexo ¢ uma diferenca de esséncia. Isso distancia Fintis de posi-
¢des socraticas (cf. XENOFONTE, Economico, 7, 14-15) e platonicas (cf.
PLATAO, Ménon, 73b; Repiiblica, 452e-456b), ¢ a aproxima de uma posi-
¢do aristotélica (cf. ARISTOTELES. Politica, 1260a20-24; 1277b17-23).

Determinada a diferenca entre as virtudes do homem e da mulher, Fintis
introduz sua justificativa: a virtude da mulher ¢ a moderagdo porque ¢ por
meio dela que pode honrar e amar o marido. Causa surpresa que, de uma
primeira tese sobre a virtude como o bem do todo, extraia-se uma conclu-
sdo de que a virtude da mulher tem seu fim no marido. Pretendo argumen-
tar, todavia, que o que se segue defende a tese da complementaridade da
virtude, ou seja, sendo o sexo uma diferenga essencial, ¢ do modo como as
diferentes atitudes se complementam que a virtude surge.

Antes de entrar nesse argumento, ¢ preciso mencionar que ele ¢ intro-
duzido por uma sentenga que fica suspensa no ar: “Talvez muitos julguem
que filosofar (pthoco@év) ndo ¢ apropriado a uma mulher”. A referéncia
a posi¢ao dos muitos contrasta com a sua tomada de posi¢do na sentenga
seguinte — “de minha parte” —, porém, pelo menos nos fragmentos supérs-
tites, Fintis nunca retorna ao tema da filosofia das mulheres. A leitura mais
caridosa, a meu ver, seria a de que a sentenga pretende defender a sua qua-
lificagdo como enunciadora da tese sobre a virtude feminina, e ndo, como
¢ usual nesse debate, discutir se as mulheres sdo ou ndo “receptoras” da
filosofia.” Se estiver certa, ndo ha que procurar um argumento de Fintis so-
bre a adequag@o feminina a filosofia, esse ¢ um dado do qual ela parte como
enunciadora de seu discurso. Praticando a filosofia, ela apresenta a si mes-
ma como um argumento performatico contra seus objetores (cf. BADER,
1872, p. 429, POMEROY, 2013, p. 44).

Voltando ao argumento principal, o primeiro passo ¢ classificar as ati-
vidades/virtudes de acordo com sua peculiaridade em relagao ao sexo. Sao
cinco categorias: (i) o que ¢ peculiar a0 homem, que tem como exemplos
cavalgar, fazer discursos publicos (dapayopév), o comando na guerra (t0
otpatayev) e a politica (moltedechar); (ii) o que € peculiar a mulher, por
exemplo, zelar pelo lar (10 oikovpév), permanecer em casa, acatar as or-
dens e cuidar do marido; (iii) o que ¢ comum ao homem e a mulher, que ¢
uma categoria na qual apenas a justica (como a satide da alma) e as virtudes
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do corpo (a saude, a forga, a boa percepgao ¢ a beleza) parecem se encaixar
(a prudéncia e a coragem, primeiramente mencionadas nas linhas 18 e 19,
serdo realocadas na categoria iv na linha 25); (iv) o que, apesar de comum,
¢ mais apropriado ao homem do que a mulher, como a coragem (Gvdpeio)
e a prudéncia (ppdvacig); e (v) o que, apesar de comum, ¢ mais apropriado
a mulher do que ao homem, a moderagao (co@pocHva).

4. A moderacao

Ymepocvvo. (em atico c@pocivr), moderagio, temperanga, autocontrole,
autodisciplina, ¢ uma virtude que desde a época arcaica se define por antitese
a certa atitude oposta, que pode ser identificada com caracteristicas tdo distin-
tas quanto a coragem, a nobreza, o principio ativo ou a grandeza de alma (cf.
NORTH, 1966, p. ix). Porque o contetdo da moderagdo depende de sua con-
traparte, ele varia segundo relagdes de autoridade como género, classe social e
idade (RADAMAKER, 2005, p. 251 ss.), ou seja, ¢ uma virtude do agente em
posicao de restrigdo. Em geral, a moderagao descreve a exceléncia de observar
seus limites, de ndo ousar ou cometer excessos, impondo a si proprio um pa-
dro, seja ele uma meta pessoal ou a obediéncia a papéis sociais predetermina-
dos. Essa forma de sobriedade é conectada ao uso integro do pensamento pela
“etimologia” de cmepochvn como epdvnoy cmlely, “preservar a sensatez”
(cf. NORTH, 1966, p. 3, RADEMAKER, 2005, p. 252-253), ¢ ¢ essa relacao
da moderacdo com a abstengdo prudente da acdo que se torna um poderoso
cliché de técnicas de persuasdo (cf. RADEMAKER, 2005, p. 254).

Desde a idade arcaica o sentido de cw@pocvvn como comedimento
foi associado a virtude feminina entendida como fidelidade conjugal (cf.
SIMONIDES. 7, 108-10 Dichl, Epicarmo, fragmento 286 Kaibel), virgin-
dade das solteiras (cf. ESQUILO. Suplicantes, v. 1013) ou simplesmente
como posicdo de obediéncia em relagdo a outros membros da familia (cf.
ESQUILO. Persas, vv. 1012-1013). Ainda na légica da polaridade, essa
virtude se descreve por oposi¢ao a tentagdo e ao desejo provocados pelas
mulheres, que podem levar a familia & ruina. E nesse sentido que inter-
vém a retorica da complementaridade da virtude: a medida que as mulheres
exercem sua moderagdo, elas contribuem para a moderagdo dos homens,
entendida como o controle sobre os prazeres e desejos. E por isso que Fintis
pode declarar que é por meio da moderagdo que uma mulher realiza a sua
virtude peculiar de amar e honrar o marido.
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Fintis indica que a moderagdo feminina se expressa segundo cinco atitu-
des: a) a reveréncia ao leito conjugal; b) a ordenagao do corpo; c) a saida de
casa; d) as orgias; e) os sacrificios aos deuses. Esse programa argumentativo
¢ precioso porque ele apresenta diferentes nogdes antitéticas da moderagéo,
descrevendo a rede semantica do termo ¢ a sua fungdo em uma retorica que
evoca a virtude da restricao e da abstencao como virtude complementar. Uma
vez que o argumento das cinco atitudes comeca no primeiro e termina no
segundo fragmento, analiso-o conjuntamente apds a traducao.

5. Fragmento 2 (Estobeu. Antologia. 4.23.61a.1-40)

Na mesma obra
Também ¢ preciso considerar que remédio algum
ha de se encontrar capaz de expiar tal falta, permitindo-lhe
ingressar em templos e altares divinos sendo pia e amada pelos
[deuses.
5 Pois diante de tamanha injustica até os génios perdem a
misericordia. Afinal, a mais nobre ordenagéo ¢ a gloria
primeira de uma mulher livre ¢ dar prova de sua
moderagdo para com marido por meio de sua prole, quando
eles trazem a marca da semelhanca do pai que os semeou.
10 Que essa seja [a atitude] atinente ao leito conjugal. Ja a ordenagao
em relag@o ao corpo parece-me ser a seguinte: é preciso
usar roupas brancas, simples e discretas. Isso ocorrera
se ndo cobrir seu corpo com tecidos transparentes,
extravagantes ou de seda, mas apenas com os recatados
15 e brancos. Assim ela ha de manter a ordenagao,
evitando o luxo e o embelezamento, e ndo se transformara
em alvo da vil inveja das demais. Ja sobre o ouro e
as esmeraldas, ela simplesmente ndo deve porta-los, pois
manifestam opuléncia e soberba face as mulheres do povo. A cidade
20 ¢ preciso bons costumes para que seja ordenada como um todo de
[maneira
integra, com empatia e concordancia, de modo que € preciso afastar
da cidade pessoas do povo com tais praticas.
Ela ha de brilhar, ndo com cores que sejam importadas ou
alheias, mas com as de seu proprio corpo, oriundas da limpeza
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25 com agua, e assim ordenar-se sobretudo pelo pudor.
Destarte ela honrara aquele com quem compartilha a vida, além de
[tornar-se ela mesma honrada.
Ademais, as mulheres haverdo de sair de casa
para sacrificios publicos ao deus fundador da cidade
30 em seu nome, no de seu marido € no do lar como um todo.
Além disso, ndo devem sair de casa quando se faz escuro ou a noite,
mas sim quando o mercado, cheio, torna seu trajeto visivel, e para
[assistir
aum espetaculo ou fazer compras para o lar sob a guia de uma criada,
[ou no maximo duas.
Ela ha de oferecer sacrificios e preces aos deuses a medida de seus
35 recursos, e evitar orgias e celebragdes a Cibele em seu lar.
Pois o costume comum da cidade impede que as mulheres
as pratiquem, dentre outras razdes porque tais rituais
levam a embriaguez ¢ ao éxtase da alma. A senhora da casa,
aquela que comanda o lar deve ser moderada
40 e impassivel a tudo isso.

6. As regras da moderacgao feminina

Como anteriormente indicado, o fragmento dois segue continuamente o
programa de analise das cinco atitudes anunciado ¢ iniciado no fragmento
um. Isso ¢ evidéncia de que os fragmentos estavam dispostos em sequéncia
no texto original, podendo também indicar que todo o contetido do texto
nos foi transmitido, ja que o programa anunciado ¢ cumprido ao final do
texto e ndo se alude a nenhum ponto — a ndo ser a controversa mengao a
pratica filosofica de mulheres — que ndo receba o devido tratamento. Nesse
programa, entendemos em detalhes o campo semantico da moderagdo
quando aplicada a virtude feminina, em particular com referéncia as atitu-
des que funcionam como sua antitese. Passo agora a essa analise.

6.1. A reveréncia ao leito conjugal

A primeira, maior e mais cogente causa da moderagao € ser incorruptivel
quanto ao leito conjugal, ou seja, ndo cometer adultério. Qualificado como
marca da injustica, o adultério resulta em diferentes tipos de crime. A mulher
que gera filhos ilegitimos infringe as normas vigiadas pelos deuses que prote-
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gem a casa, uma vez que infiltra bastardos na propria familia. Por outro lado,
comete perjurio contra os deuses da natureza, uma vez que, ao se casar, jurou
gerar filhos segundo os costumes. Comete também uma injustica contra os
pais, por ndo obedecer a sua resolucdo sobre o casamento. O adultério ¢ um
crime maior do que os crimes constitucionais, a que se aplicam a pena de
morte, por ser ele uma violagdo do principio basico dos costumes que, dife-
rentemente dos crimes constitucionais, tem o prazer como Unica motivagao.
Nao ha forma de purificag@o ou expiagdo do adultério, de modo que a adul-
tera deve ser alijada dos rituais, que, como veremos, consistem em ocasido
singular de exposig@o publica das mulheres. A moderacdo expressa na gera-
¢do de filhos legitimos do pater familias ¢ a condigdo mesma da liberdade
(élevBepia) de uma mulher. A reproducio segundo os costumes ¢ a forma da
sua participacdo politica, e o fracasso nessa func¢do aniquila a virtude basica
que as mulheres tém em comum com os homens, a justig:a.8

Nessa primeira regra de conduta, vemos a moderagdo opor-se ao abuso
(0Bpilev) motivado pelo prazer (adovic). Ela funciona como virtude comple-
mentar ao controle dos prazeres masculinos, garantindo a base dos costumes
familiares centrados na monogamia feminina e na linhagem patriarcal.

6.2. A ordenacao do corpo

As atitudes sobre a ordenag@o (k6c0g) do corpo ndo parecem seguir
as teses sobre a virtude do corpo, que incluem a saude, a for¢a e a boa
percepgdo. Se elas ainda assim promovem a beleza (kédArog), o fazem ape-
nas sob o principio do pudor (aicydva), que impde evitar o embelezamen-
to (koAlomiopdc). Aqui a moderagdo € a virtude que tem o luxo (Tpved)
como antitese. Trata-se de atitudes como evitar roupas com cor, transparén-
cia e texturas refinadas, bem como o ouro, as esmeraldas, a maquiagem e os
cosméticos: sua beleza deve emergir da limpeza com égua.g

A justificativa para a moderac@o por oposi¢do ao luxo ¢ politica: tais tra-
jes despertam a inveja ({dAov) das mulheres de classes populares, € uma
cidade integra e ordenada deve evitar tal atitude do povo. O par luxo/inveja
impede a empatia e a concordancia (cupmoféa te Kol OpodOVouOV) entre 0s
cidaddos, componentes centrais para a prosperidade da cidade. Tal norma
contra o luxo evidencia que o publico-alvo desse tratado sdo mulheres aristo-
craticas, cuja fung@o esta ndo somente em preservar a familia, mas também,
devido a influéncia de que desfrutam, preservar certos costumes na cidade.
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6.3. Sair de casa

A moderagdo feminina ocupa o espaco doméstico — a virtude peculiar a
mulher é permanecer em casa (£voov pévev) — por oposigao a atividade publica
dos homens (compare com EURIPIDES. Troianas, vv. 476-477). Nesse sen-
tido, a moderag@o consiste na observancia dos limites proprios e na aceitagdo
da posigdo de restrigao. Sair de casa deve ser excegdo restrita a tarefas especifi-
cas: sacrificios publicos, que atestam o compromisso da familia com o bem da
cidade; espetaculos, ocasides de expressdo de seu papel civico; e compras no
mercado, sempre sob o escrutinio de servas, que correspondem a outra parte
de sua virtude que ¢ cuidar do lar. A exibi¢do publica de uma mulher deve,
portanto, ser signo de sua atividade peculiar, que se restringe a familia e ao lar.

6.4. Os sacrificios

O fragmento dois inverte a ordem do rol anunciado no fragmento um,
tratando a atitude com relagdo aos sacrificios como o quarto, em vez do
quinto item da série. A proposta ¢ que, como uma das ocasides de expres-
sdo publica de sua virtude, os sacrificios aos deuses feitos por uma mulher
devem expressar moderagdo. Isso significa que devem corresponder a sua
importancia politica e econdmica. Nao ha que fazer sacrificios suntuosos
se isso ultrapassa seus recursos. Por outro lado, implicitamente, ndo ha que
fazer sacrificios miseros se seus recursos sao abundantes.

Aqui a moderagdo aparece como um meio-termo entre duas antiteses:
a prodigalidade e a avareza. Esse ponto intermédio se expressa como um
comedimento (petpiov) que ndo se desvencilha de um engajamento pessoal
expresso pela dedicagdo (e0AafBéa). Tal regra de proporcionalidade é des-
crita como fazer sacrificios a medida de seus recursos (Kottay SOVOULY).

6.5. Orgias

Orgias sdo celebragdes em honra a deusa mae, Cibele, que integram
os cultos religiosos gregos desde o periodo arcaico (cf. Hino Homérico a
Deusa Mae; PINDARO. Ditirambo 2; ESTESICORO. Fragmento 59). Ao
reivindicar que a moderagdo ¢ incompativel com tais cultos, Fintis, por um
lado, toma uma posigdo critica diante das tradigdes religiosas concernen-
tes a mulheres. Por outro lado, no entanto, ela defende uma compreensao
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bastante tradicional de moderagdo, que a identifica com a autodisciplina e
o bom funcionamento do pensamento. Em questdo esta a circunstancia de
embriaguez, de perda do controle de si, a violéncia exacerbada e a ativida-
de sexual irrestlrita,10 que sdo intrinsecas ao culto da Deusa Mae.

7. Situando Fintis

Os olhos contemporaneos, persuadidos de que a virtude deve ser pecu-
liar a espécie humana, ¢ nio a cada sexo — ou, ainda, persuadidos de que a
virtude ndo é complementar, devendo ter os individuos como fim —, desta-
cam em Fintis um trago conservador. Essa conclusdo se justifica sobretudo
pelo contraste com as posi¢des de Socrates, Platdo ¢ Musonio Rufo ja in-
dicadas. Isso configurou duas linhas influentes de interpretag@o. A primeira
defende a autoria feminina do tratado e vé em Fintis uma atitude pragmati-
ca diante de circunstancias sociais intransponiveis (WAITHE 1987, p. 34).
A segunda sugere que Fintis nada mais ¢ do que um pseudonimo feminino
usado por um defensor do sistema patriarcal do sexo masculino em um ma-
nual sobre a conduta adequada das mulheres (cf. DUTSCH, 2020, p. 49).

E certo que Fintis evoca os costumes como base de sua concepgio de
familia e do papel da mulher dentro dela, mas isso ndo € razdo para su-
por sua posi¢do como defensora de um status quo, € muito menos para
confundir a retérica da moderagdo com um certo pragmatismo. Quanto a
esse ponto ¢ interessante a sugestdo de Bader (1872, p. 430) de que tais
preceitos sugeridos pelos fildsofos foram pouco seguidos na Grécia histo-
rica. Por essa mesma razao, ndo ha aqui motivo suficiente para duvidar da
autoria do tratado (cf. SWAIN, 2013, p. 288). A meu ver, uma versao muito
mais interessante do texto emerge quando concedemos que se trata de uma
autora que reivindica a filosofia para si e que propde um quadro de analise
conceitual da nocdo de moderacdo. Que ela esteja errada sobre sua pre-
missa da virtude complementar ndo faz sendo situa-la no rol dos filésofos
que cometeram erros teoricos, ou seja, todos eles. Isso ndo altera o valor
da contribui¢do de sua analise da moderagdo como um conceito complexo.

8. Conclusdo

Tentei mostrar, através de uma tradugdo para o portugués do Sobre a
Moderagdo Feminina e da analise dos argumentos de Fintis, Pitagorica, que
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este se trata de um texto completo, escrito por uma mulher que se declara
praticante da filosofia e dirigido a mulheres aristocraticas. Indiquei que suas
conclusdes dependem de uma questionavel tese da virtude complementar,
mas, por outro lado, mostrei que a sua relevancia consiste em uma analise da
moderagio como uma virtude complexa, definida por diferentes antiteses. E
essa a principal contribui¢do de Fintis para a filosofia moral.
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Notas

' Ha dificuldades em relagdo a unidade dos quatros livros de Estobeu. Nao é certo se
o material que nos chegou corresponde de fato aos dois ultimos livros, ou a apenas
um deles, tendo o ultimo sido perdido. O texto de Estobeu, fortemente emendado, é
por si s6 um desafio. Limites de espaco me impedem de me ocupar desses proble-
mas textuais, razdo pela qual me restrinjo aqui a seguir a edi¢do de HENSE, 1909,
cuja numeragao utilizo, uma vez que ela segue sendo o padrio de referéncia.

> 0 tratado Sobre a Harmonia (438b23-27), de Aristeu, apresenta uma importante
distingdo terminoldgica entre [TvBayopikoi, pitagdricos contemporaneos a Pitago-
ras; [TuBaydpetol, pitagoéricos posteriores; [Tubayopictal, associados externos ao
pitagorismo (Cf. THESLEFF, 1961, p. 77). Segundo essa classifica¢do, Fintis seria
uma pitagorica posterior.

* 0 nome poderia designar um navarco espartano (cf. CICERO. De Offici, 1, 84;
PLUTARCO. Apodtegmas Espartanos, 222b; WAITHE, 1987, p. 71), mas essa ¢
uma hipotese fragil, Cf. Macris (2012b, p. 581).

‘o proposito da compilacdo ¢ indicado na carta anexada a nota da Bibliotheca de

Focio (século IX E.C.) que acompanha os manuscritos.

* Sobre razdes para disputar a atribui¢@o da autoria de Sobre a harmonia feminina a
Perictione, cf. Araujo, no prelo.

* Diferentes edigdes do texto de Fintis sdo encontradas nas edi¢des classicas de Es-
tobeu: Gaisford (1850, p. 71-74); Meineke (1856, p. 63-65) e Hense (1909, p. 588-
593). Edigdes dos fragmentos em separado sio as de Mullach (1867, 1L, p. 36-37)
e de Thesleff (1965, p. 151-154). Até onde pude pesquisar, ele foi traduzido para
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o inglés por Lynn Harper (em WAITHE, 1987, p. 26-28, 30-31), Guthrie (1987, p.
263-264), Plant (2004, p. 84-86), Lefkowitz & Fant (2006, p. 205-207), e Horky (no
prelo). Para o francés foi traduzido por Bader (1872, p. 423-428) e Meunier (1932,
p- 63-75), e para o alemao, por Audring & Brodensen (2008, p. 204-207).

" Para a leitura alternativa, cf. Dutsch (2020, p. 163), que entende que a pratica filo-
sofica aqui indicada corresponde a prudéncia mencionada na linha 19. Com isso o
argumento ¢ que a filosofia € pratica comum a ambos os sexos (cf. também PLANT,
2004, p. 84). Porém, ¢ evidente que a linha 25 refraseia essa tese, indicando que a
prudéncia ¢ mais propria aos homens. A conclusdo, portanto, ndo ¢ simplesmente a
de que a prudéncia é comum a ambos, categoria (iii) da lista de Fintis, mas que ela
¢ mais propria ao exercicio masculino, logo categoria (iv). Cf. essa conclusdo em
Wilhlem (1915, p. 212).

* Nails (1989, p. 291) ressalta que a relevante contribuicdo das filésofas pitagoricas
¢ a de defender que ser um bom membro de uma familia é tdo importante quanto a
virtude de ser um bom cidadao.

’ Compare com a Carta de Melissa a Clareta (THESLEFF, 1965, p. 115-116) Cf.
também Jamblico (Vida de Pitagoras, 11) sobre a associagdo entre moderagdo e
recusa da extravagancia no vestuario feminino.

“* Sobre os componentes do ritual a Cibele, cf. Burkert (1985, p. 178-179).
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TEMPERANCA E JUSTICA NA CIDADE E NA ALMA’

Roberto Bolzani F ilho**

Resumo: Este texto pretende analisar alguns aspectos da teoria das virtudes
em Republica (IV), principalmente os conceitos de temperanga e justica,
tomando como base de comparagdo didlogos anteriores que examinaram
o tema.

Palavras-chave: justica; temperanga, sabedoria; cidade; alma.
TEMPERANCE AND JUSTICE IN CITY AND SOUL
Abstract: This text intends to analyse some aspects of theory of virtues in
Republic (IV), mainly temperance and justice. It will be made a comparison

to early dialogues that examined those virtues.

Keywords: justice; temperance,; wisdom, city; soul.

1. A complexa relacdo entre dikaiosyne e sophrosyne
em Republica (IV)

No quarto livro de Republica, encontra-se seguramente a mais refina-
da versdo da nocdo platonica de alma. Socrates, para estabelecer o que
¢ a justica (dikaiosyne), adota o procedimento de encontrar primeiro as
outras virtudes na cidade — sabedoria (sophia), coragem (andreia) e tem-
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peranca (sophrosyne) — para entdo reconhecer a restante, a propria justiga
(PLATAO. Repuiblica, 42821).1 Como a justi¢a na cidade e a justi¢a no indi-
viduo diferem entre si, conforme nos ensinava o livro Il no inicio da inves-
tigagdo (PLATAO. Repuiblica, 368d-¢), apenas em dimensdo, mas nio em
contetdo, falar sobre as virtudes da cidade serd também falar sobre as vir-
tudes da alma, pois “na cidade (en polei) ha as mesmas partes (géne) que ha
na alma (¢éi psykhéi) de cada um e sdo iguais a elas em niimero” (PLATAO.
Republica, 441c). Assim, as mesmas razdes explicam que uma cidade e um
individuo sejam sabios, corajosos ¢ justos, “e em tudo que ¢ concernente
a virtude, ambos... devem estar na mesma situag@o (kai talla panta pros
aretén hosaiitos amphotera ékhein)” (PLATAO. Repuiblica, 441c-d).

A descoberta de que a justiga consiste em “cada um cumprir a tarefa que
é a sua (o ta hautoti prattein)” (PLATAO. Repiiblica, 433b) ganha entdo
duas formulagoes: a cidade ¢ justa “pelo fato de que cada uma das trés or-
dens que a constituem cumpre sua fun¢do”, e seremos justos “se cada uma
das partes que hd em nés cumpre a tarefa que lhe é propria” (PLATAO.
Republica, 441d-e).

Essas partes da cidade e do individuo se fundamentam numa teoria da
alma segundo a qual os elementos racional, impetuoso e concupiscente de-
vem relacionar-se adequadamente:

O comandar (arkhein) cabe a razdo (toi logistikoi), porque ela
¢ sabia (sophoi) e cuida da alma toda, e a impetuosidade (t6i
thymoeidéi) cabe ser submissa (hypekooi) a razdo e sua aliada
(xummakhoi)... e essas duas partes, tendo sido assim educadas,
verdadeiramente ensinadas e formadas para cumprir sua tarefa,
governardo a concupiscente (toii epithymetikoii) que, em cada um,
¢ a parte maior da alma e, por natureza, ¢ insaciavel de riquezas.
Ficardo de vigia para que ela ndo se encha dos chamados prazeres
do corpo e, ao tornar-se maior e mais forte, deixe de cumprir sua
tarefa e, embora isto ndo lhe caiba por sua natureza, tente escra-
vizar e governar as outras e subverta a vida de todas as pessoas.
(PLATAO. Repuiblica, 441e-442a)

Assim, ser justo, isto €, fazer o que ¢ devido torna possivel uma alma e
uma cidade sabias, corajosas e temperantes: a justi¢a confere a tais virtudes
“capacidade para existir e, depois que nascem, as mantém a salvo, enquan-
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to nelas subsiste” (PLATAO. Republica, 433b). A justica ndo se localiza
nesta ou naquela parte da cidade ou da alma: enquanto, como vimos, a
sabedoria se encontra na parte racional, ¢ a coragem, na parte impetuosa
(PLATAO. Repuiblica, 429b-c, 442b-c), ela é condicdo de possibilidade,
por assim dizer, de ambas, ¢ da boa relagdo entre as partes da alma e da
cidade. Ela

ndo permite que cada uma das partes da alma que ha nele (homem)

faca o que nao lhe compete (tallotria), nem que os trés principios
de sua alma interfiram uns nas fun¢ées dos outros (polypragmo-
nein pros dllela), mas, ao contrario, manda que ele disponha bem
o que é dele, mantenha o comando sobre si mesmo (arxanta auton
hautoii), estabele¢a ordem (kosmésanta), venha a ser amigo de si
mesmo (philon heautéi) e ponha em harmonia (xynarmosanta) as
trés partes de sua alma. (PLATAO. Repiiblica, 443d-¢)

Nessa teoria da alma e das relagdes entre as quatro virtudes tradicionais,
acima apenas grosseiramente esbocada, chama a atengdo o fato de que o
papel fundamental exercido pela justica para a existéncia e preservagdo das
outras virtudes ndo elimina certa relagdo mais complexa com a temperan-
¢a, como nos mostram algumas passagens dos textos.

Observemos a sequéncia da ultima passagem citada, que descrevia o
papel da justi¢a na cidade e na alma:

como se nada mais fossem (as partes da alma) que os termos da
escala musical, o mais agudo, o mais grave e o médio e todos os
termos intermedidrios que possam existir, e, ligando todos esses
elementos, de multiplo que ele (0 homem) era, torna-se uno, tempe-
rante (séphrona) e pleno de harmonia (hermosménon). (PLATAO.
Republica, 443¢)

Além da presenca do adjetivo sophron na descricao dos efeitos da jus-
tica no individuo, lembre-se de que “harmonia” fora palavra ja utilizada,
nesse mesmo contexto de descoberta das virtudes, para caracterizar a tem-
peranca, que “se assemelha a uma harmonia (harmoniai tini)” (PLATAO.
Republica, 431¢). Aqui, o resultado da agdo da justica ¢ formulado em ex-
pressdes que remetem exclusivamente a temperanga, o que pode querer
dizer que essa virtude deve ser tratada de modo distinto.
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Nao ¢ por acaso, portanto, que a sophrosyne seja distinguida das duas
outras virtudes em termos que a aproximam da dikaiosyne:

...a temperanga ndo age como a coragem e a sabedoria... Estando
cada uma instalada no interior de uma parte (en mérei tini heka-
téra enotuisa), aquela torna corajosa a cidade, e esta a torna sabia.
Ela, ao contrario, esta absolutamente a postos por toda a cidade
(di’hdles atekhnos tétatai)... essa concordancia (homonoian) é
temperanga (sophrosynen), uma consonancia natural (kata physin
xymphonian) do pior e do melhor sobre qual dos dois deve governar
(hopoteron dei arkhein) na cidade (en polei) e também no intimo
de cada um (en heni hekdstoi). (PLATAO. Repiiblica, 431e-432a)

O tema ganha relevancia quando nos voltamos para etapas introdutorias
da andlise das virtudes. Sabemos, pelo inicio do quarto livro, que a cidade
verdadeiramente justa e feliz ¢ una — ndo contém em si cidades antagoni-
cas, como ocorreria se nela houvesse ricos e pobres (PLATAO. Republica,
421d-423a). Para manté-la una, ¢ necessario um procedimento que ja se
apresentara na construgdo em /dgos da cidade ¢ que em breve sera detecta-
do como resposta a pergunta pela justica:

...se deve encaminhar cada um dos outros cidaddos ao trabalho
para o qual tem inclinagdo natural (pros ho tis pephyken), de
modo que, aplicando-se ao que é seu unico trabalho (héen to hautoii
epitedevon), cada um venha a ser um so e ndo muitos (hékastos
me polloi, all’eis gignetai), e, sendo assim, a cidade toda seja uma
e ndo muitas (kai houto de xympasa he polis mia phyetai, alla me
pollai). (PLATAO. Republica, 423d)

Ocorre que, nesse mesmo contexto, a unidade da cidade ¢ comentada
em termos caracteristicos nao da justi¢a, mas da temperanga. Referindo-
se aquelas cidades multiplas, Socrates as contrasta com aquela que tera
grandeza “enquanto for administrada sabiamente (sophrénos)” (PLATAO.
Republica, 423a), cuja unidade depende de “instru¢do e educagdo (ten
paideian...kai trophén)”, pois, bem-educados, os homens se tornam “mo-
derados (métrioi)” (PLATAO. Repuiblica, 423¢). Por outro lado, a cidade
malgovernada v&€ como “o pior inimigo de todos” aquele que, dizendo a
seus cidadaos a verdade, aconselha-os a abandonar os excessos da comida,
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da bebida e do sexo, pois ndo terdo cura (PLATAO. Republica, 426a-b); e
tal cidade julgara um homem bom (agathds) e sabio (sophos) aquele que
a adula, adivinhando seus desejos e satisfazendo-os (PLATAO. Republica,
426b-c). Ora, cabe observar que, mais adiante, a sophrosyne sera descrita,
pela formula “ser mestre dos prazeres e paixdes, ¢ de si mesmo (kreitto
hedonén te kai epithymion kai autén autés)” (PLATAO. Repuiblica, 431d),
como resultado de uma educacdo que proporciona a alguns, na cidade - os
melhores por natureza -, a posse de “desejos simples e moderados” (haplas
te kai metrias), conduzidos com “inteligéncia” (notis) e “opinido corre-
ta” (orthé doxa) pela “razdo” (logismés) (PLATAO. Repiiblica, 431b-c).
Parece entdo que a “moderagdo” dos cidaddos ja era requisito para uma
cidade una e verdadeiramente feliz, antes mesmo da necessidade da inves-
tigacdo das virtudes com vistas a descoberta da defini¢@o de justica. O mi-
nimo que se pode inferir disso é que o vocabulario ai empregado ndo per-
mite discernir com clareza o que ¢ do respectivo dominio das duas virtudes.

Ha, pois, consideraveis indicios de que a relagdo entre dikaiosyne e
sophrosyne é mais complexa do que pode parecer a primeira vista. Mas ao
se falar aqui de relagdo complexa, ndo se tratara de abordar seus possiveis
problemas, como se aquela nova teoria da alma tripartite, com a sua con-
sequente configuracdo do quadro das quatro tradicionais virtudes cardeais,
se mostrasse, afinal, desprovida de consisténcia interna, exibindo lacunas
e incongruéncias. Sabemos, de fato, que essa doutrina tem sido objeto de
grandes debates e controvérsias, mas aqui ndo se tratard nem de associa-
-la a algum problema insolavel nem de defender sua completa coeréncia.”
Evidentemente, ¢ possivel abordar o tema de formas distintas, e o objetivo
deste texto ¢, digamos, mais modesto e francamente conjetural. Partindo
do fato de que os termos que descrevem dikaiosyne e sophrosyne as vezes
se aproximam intensamente e até coincidem, buscar-se-a4 aqui pensar essa
relagdo complexa a luz de outros momentos do corpus platdnico em que
essas importantes palavras do vocabulario moral grego sdo empregadas ¢
analisadas. Em outras palavras, olhando retrospectivamente para didlogos
anteriores a Republica, passando em revista algumas passagens mais ju-
venis de nosso filosofo, talvez possamos divisar, com um pouco mais de
clareza, por que a sophrosyne ganha, no quarto livro desse dialogo, impor-
tancia especial.
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2. Primeira investigacao sobre a temperanca: Carmides

No Carmides, o tema da sophrosyne ¢é tratado inicialmente do ponto de
vista de certa opinido comum sobre seu significado, como sugerem as pa-
lavras com as quais o proprio Sdcrates convida Carmides a iniciar a inves-
tigacdo: “Vamos, visto que sabes falar grego (hellenizein epistasai), podes
dizer o que ela (a temperanga) te parece ser?” (PLATAO. Cdrmides, 159a).
Embora Socrates tenha solicitado a Carmides que respondesse levando em
conta a sensagdo ¢ a opinido que a presenga da temperancga nele produzis-
sem (PLATAO. Cdrmides, 158e-59a), o jovem interlocutor, de fato, res-
pondera com formulagdes que podem ser reconhecidas, nos seus termos,
como de dominio comum ou que chegam mesmo a ser por ele atribuidas a
outros. Estamos, portanto, numa atmosfera de investigagao tipica das con-
versagdes e exames socraticos.

Apresentam-se inicialmente, com Carmides, as seguintes possibilida-
des de resposta: “Fazer tudo ordenadamente e com calma (¢0 kosmios panta
prattein kai hesykhéi), no conduzir-se ¢ dialogar, e tudo fazer assim... numa
palavra, (a temperanca ¢é) certa tranquilidade (hesykhiotes tis)” (PLATAO.
Carmides, 159b); “Parece-me que a temperancga faz envergonhar-se e torna
o homem passivel de vergonha (aiskhynesthai poiein he sophrosyne kai
aiskhyntelon ton anthropon), e que a temperanga ¢ exatamente o que ¢
o pudor (einai héper aidos he sophrosyne)” (PLATAO. Céarmides, 160e);
“Recordo-me ter ouvido recentemente alguém dizer que temperanga ¢é fa-
zer o que é proprio (sophrosyne efe to ta heautoii prattein)” (PLATAO.
Carmides, 161Db).

Nao ¢ o caso aqui de examinar as razoes apresentadas por Socrates para
desqualificar tais respostas — razdes que, as vezes, sdo vistas como insu-
ficientes ou mesmo discutiveis —, mas sim de pensa-las do ponto de vista
da nova doutrina presente em Republica (IV). Se compararmos as duas
primeiras defini¢des de Carmides, poderemos talvez afirmar que a primeira
veicula uma espécie de boa etiqueta, certo comportamento que o individuo
manifesta clara e deliberadamente aos outros, que provavelmente dele es-
peram semelhante comportamento. A temperanga, nesse caso, se assenta no
julgamento “externo” sobre as a¢des. Ja a segunda parece procurar satis-
fazer ao pedido que Socrates fizera ¢ agora renova: que Carmides volte-se
para si proprio (eis seauton apoblépsas) ¢ compreenda como a presenga
nele da sophrosyne o influencia (PLATAO. Cdrmides, 160d). E a resposta
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resultante parece mostrar que se trata agora de pensar a temperanga como
uma espécie de situagdo ou evento “interno” do individuo.

O cotejo entre as respostas, ambas insatisfatorias, mostra que, na se-
gunda, se valoriza alguma forma de interioridade para a compreensao de
uma virtude como a temperanca. Mas ndo devemos necessariamente con-
cluir disso que se obteve um ganho, no sentido de preparar uma defini¢ao
mais adequada de sophrosyne, tal como se apresentara em Republica (IV).
Sabemos que em didlogos como Cdrmides, apos primeiras respostas que
se referem a um conjunto de situagdes ou agdes particulares, Socrates fre-
quentemente solicita a seus interlocutores maior grau de abstracdo, genera-
lidade ou precisdo. A resposta “temperanga ¢ pudor”, embora insuficiente,
sera talvez filosoficamente superior a resposta “temperanca ¢ fazer tudo
ordenadamente e com calma”. E tal superioridade seguramente tem a ver
com a ideia de que uma virtude como a temperanga concerne a alma e,
como se lera na sequéncia do dialogo, que ela envolve algum tipo de co-
nhecimento. Contudo, isso evidentemente ndo permite concluir que, nesse
passo do Carmides, se poderia ja antever algum traco daquela sophrosyne
que estara inserida na nova economia das virtudes do dialogo maduro.”

Mesmo assim, apesar dos evidentes limites dessas respostas do
Carmides, pode-se a0 menos registrar que a segunda defini¢do exibe al-
guma afinidade com uma ideia importante da nova teoria da alma e da
psicologia moral a ela associada: em Republica (IV), as partes do individuo
e as partes da cidade, como sabemos, apresentam, mais do que simples
analogia, estreita homologia, o “interno” — a alma do homem — permitindo
compreender o “externo” — a cidade — ¢ vice-versa. Assim, nesse momento
do percurso de Sécrates e seus interlocutores, a justiga, principal virtude
investigada, deve ser considerada “em referéncia nao as a¢des exteriores
(peri ten éxo praxin) do homem, e sim a a¢do que se da em seu intimo
(pert ten entos), verdadeiramente em referéncia a ele proprio ¢ ao que ¢ seu
(hos alethés peri heauton kai ta heautoii)” (PLATAO. Repuiblica, 443c-d).
Semelhante enfoque, por assim dizer introspectivo, vale também para as
outras virtudes visadas.

De fato, uma das caracteristicas mais importantes do conceito de so-
phrosyne no conjunto dos dialogos se encontra nessa ideia de interioridade.
E uma das diferencas mais significativas entre Republica (IV) e um dié-
logo como Carmides esta no tratamento simplificado dessa ideia de inte-
rioridade no didlogo de juventude, a qual o proprio Sdcrates, no momento
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introdutdrio acima mencionado, se refere nos termos de uma aisthesis que
se produzira no jovem Carmides, se ele tiver a sophrosyne presente em si,
¢ que produzira nele uma opinido sobre isso. Assim, toda a analise, com
Carmides ou Critias na seqiiéncia, embora lide com vocabulario sugestivo
dessa ideia de interioridade, permanece limitada, e evidentemente essa li-
mitagdo tem a ver com a inten¢do do didlogo, aporético e refutativo. Nao
interessa a Platdo, nesse contexto, elaborar uma nog¢ao de alma e de interio-
ridade; importa antes que Socrates explore e denuncie aquelas limitagdes,
nas respostas de Carmides ¢ Critias. E importa também notar, sobretudo,
que no Carmides, se lido retrospectivamente, com as lentes fornecidas por
Republica (IV), o tema da interioridade ndo se impde como fundamental,
seja porque se trata apenas de refutar opinides comuns e apenas pretensa-
mente verdadeiras, seja porque estamos lidando com uma filosofia ainda
em formag@o e, por isso, pautada fortemente pela ideia de que, como pre-
tendia a Apologia, a introspecgdo, uma das linhas de forga da filosofia dita
socratica que ali se expoe, ndo ¢ alicerce para a construgdo de um conjunto
de verdades, mas sim para a fundamental consciéncia da ignorancia e do
cuidado da alma.”

Quanto a terceira defini¢do, ela inevitavelmente nos remete ao proprio
conceito de justica em Republica (IV), o que a torna especialmente inte-
ressante. Como logo se mostrara claro na conversa, ela é, na verdade, de
autoria de Critias, que mais adiante a defendera por sua propria conta e
risco. Por enquanto, respondendo a Carmides e com evidentes inten¢des
provocativas a Critias, Socrates conclui que quem fala assim propde um es-
tranho enigma, se observarmos o que ocorre nas diversas atividades: dizer
que a sophrosyne ¢ “fazer o que € proprio” nos levaria a ter de aceitar que
aquele que detém, por exemplo, o saber sobre o ler e o escrever s6 poderia
e deveria escrever ¢ ler o proprio nome, e que os que com ele aprendem
esse saber também teriam de agir assim, de modo que cada um deveria agir
e fazer tudo sempre para si mesmo: curar-se, construir, tecer — em suma,
“executar por qualquer técnica qualquer das agdes proprias da técnica (#0
hetiniotin tékhnéi hotioiin tén tékhnes érgon apergdsesthai)” (PLATAO.
Carmides, 161d-e).

Quando Critias toma a palavra e passa a defender essa ultima definigao,
trata-se ainda de pensa-la do ponto de vista de um saber que caracteriza-
ria essencialmente a sophrosyne e a tornaria semelhante a todos os outros
saberes reconhecidos. A seguir, contudo, fara uma nova tentativa de defi-
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nicdo: sophrosyne ¢ “conhecer a si mesmo (gignoskein heauton)”, de acor-
do com a célebre inscri¢io em Delfos (PLATAO. Cdarmides, 164d, 165a).
Aqui, de certa forma, se reunem as duas caracteristicas ja apresentadas no
dialogo: a temperanca como saber e agora como saber interior, com um
sentido bastante forte, como autoconhecimento.

Para Socrates, “se a temperanga ¢ conhecer algo (gigndskein gé ti es-
tin he sophrosyne), evidentemente ¢ conhecimento de algo (epistéme tis...
tinos)” e deve “realizar um produto belo para nos (kalon hemin érgon aper-
gazesthai)” (PLATAO. Cdrmides, 165¢-d). Como ocorre em outros dilo-
gos refutativos, ele trata de estabelecer analogias com outros tipos de saber:
medicina, arte da construgdo e todas as outras tékhnai t€ém objeto proprio e
produzem érgon especifico. A auséncia desses requisitos para a sophrosy-
ne, tal como concebida por Critias, ¢, para Socrates, fatal e decisiva, per-
mitindo-lhe desqualificar também essa defini¢do. Critias d4 uma resposta
interessante, quando vista em retrospectiva, mas insuficiente no contexto
do didlogo: “Socrates, ndo investigas corretamente, pois ela (sophrosyne)
ndo ¢ semelhante por natureza aos outros conhecimentos (fais dllais epis-
témais), nem os outros entre si (oudé ge dllai allélais). Mas tu investigas
como se fossem semelhantes” (PLATAO. Cdrmides, 165¢). A isso Socrates
respondera recordando, mais uma vez, que ¢ capaz de dizer sobre o que
versa cada um desses conhecimentos, solicitando a Critias que faca, entdo,
0 mesmo para a sophrosyne: “dize-me de que ela é conhecimento (e so-
phrosyne tinos estin epistéme), o qual é diferente dela mesma (ko tygkhanei
héteron on autés tés phronéseos)” (PLATAO. Cdrmides, 166b).

Acresposta de Critias, fadada ao fracasso no contexto tedrico da investiga-
¢do do Carmides, interessa-nos aqui como forma de demarcar o alcance e ao
mesmo tempo os limites desse didlogo: “Unica entre todos os conhecimentos,
ela ¢ conhecimento de si mesma e dos outros conhecimentos (mone ton allon
epistemon auté te hautés estin kai ton dllon epistemon epistéme)” (PLATAO.
Carmides, 166e, 166¢). A aporia estabelecida por Socrates vai basear-se na
impossibilidade de conceber um saber que detenha todas as prerrogativas
necessarias para que tal definicdo fizesse sentido: quem detivesse tal sa-
ber, além de conhecer a si mesmo, seria capaz de examinar quem ¢ sabio e
quem ndo o ¢, inclusive no que diz respeito aos outros saberes (PLATAO.
Carmides, 167a). Ora, assim como a visao ndo ¢ visdo de si mesma e de
outras visdes apenas, sem ser visdo do que € visto, o mesmo valendo para os
outros sentidos; assim como ndo ha desejo que, sem desejar nenhum prazer,
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seja apenas desejo de si mesmo e dos outros desejos; ou querer que ndo seja
querer de nada, exceto de si mesmo e de outros quereres; ou amor que seja
apenas de si mesmo e de outros amores, sem ser amor de nada belo; ou temor
que, ndo sendo temor de nenhum perigo, ¢ apenas temor de si mesmo ¢ de
outros temores; ou opinido que seja apenas de si mesma e de outras opinides,
sem sé-lo de mais nada, assim também como poderia haver uma epistéme
que, ndo o sendo de nada, seria epistéme apenas de si propria e de outras epis-
témai? (PLATAO. Cdrmides, 167b-168a). Seria possivel, além disso, com
base nessa defini¢do, que a capacidade de um tipo de conhecimento incidisse
sobre ele proprio, fazendo com que nele se produzissem contrarios, tal como
o grande, sendo grande em relagdo a si proprio, se torna também pequeno,
e assim para muitos outros casos (PLATAO. Cdrmides, 168b-169a)? A se-
guir, novamente Sdcrates pergunta, a propdsito desse suposto conhecimento
dos conhecimentos, pelo seu bem e utilidade (PLATAO. Cdrmides, 169b e
segs.), para estabelecer mais uma vez sua aporia.

Desse modo, a argumentagdo socratica parece basear-se na seguinte
ideia: a sophrosyne, se for um saber, devera sé-lo a maneira das tékhnai ou
epistémai tradicionais, preenchendo seus requisitos tipicos, isto ¢, possuin-
do um objeto proprio, delas diferente, que proporciona um produto ttil e
bom. E em semelhante argumentagdo parece ndo haver lugar para algum
significado filosoficamente mais relevante para a interioridade do individuo
que deteria tal saber, pois tal utilidade ndo ¢ pensada de um ponto de vista
subjetivo, isto ¢é, relativo a alma.

Essa concepgdo de sophrosyne como saber talvez se veja substancial-
mente alterada em Republica (IV). Ndo ha, num dialogo como o Cdrmides,
como preencher os requisitos necessarios para conferir a essa virtude esta-
tuto de interioridade, sem com isso comprometer a estratégia argumentati-
va de Socrates. Nesse sentido, ¢ compreensivel que a nova formulagao de
Critias, conferindo a temperanga lugar especial ao propor que ela é “saber
dos outros saberes e de si propria” (PLATAO. Cdrmides, 166¢-d), nio te-
nha sucesso. Contudo, em certo sentido, Repuiblica (IV) retomara tal ideia,
conferindo-lhe positividade, ao mesmo tempo que a reformula substancial-
mente. Mas isso exigira uma nova visdo do problema, que incluira, para
retomar os termos do inicio de Republica (IV), a busca da felicidade e
justica da cidade inteira e do individuo também como um todo, bem como
uma forma distinta de pensar a “utilidade” envolvida e a relagdo entre acdo
correta e posse do saber.”
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Quanto a essa nova visao do problema, note-se também que a conclusio
de Soécrates, ao desqualificar a terceira defini¢do proposta por Carmides,
deixava ao menos sugerida uma nova perspectiva pela qual o tema da tem-
peranga ¢ do “fazer o que é proprio” poderia ser retomado — justamen-
te aquela perspectiva que vai orientar a analise em Republica (IV). Dizia
Sécrates:

Ora, parece-te que uma cidade é bem administrada (pdlis el
oikeisthai) por uma lei que ordena que cada um teca e lave suas
proprias roupas, fabrique seus calcados, frascos, escovas e tudo
mais, sem tocar no que é alheio, e executar e fazer o que é proprio
de cada um (ta de heautoui hékaston ergadzesthai te kai prattein)?
(PLATAO. Carmides, 161e-62a)

Sabemos que a cidade construida em Republica ndo ird propor que cada
cidaddo “faca o que lhe € proprio” nesse sentido mencionado por Sécrates
no Carmides. Mas a boa formulagdo desse principio, que definira a propria
justica, somente sera possivel quando se abandonar o enfoque estritamente
intelectualista e ainda individualista que fundamenta a investigagdo socra-
tica nesse dialogo. Sendo ainda a sophrosyne um saber no sentido estrito,
uma epistéme, e por essa razao devendo proporcionar um bem a quem a
possui, a maneira de todos os saberes técnicos — mas um bem, na verdade,
externo ao produtor ou agente —, na perspectiva da polis como um todo, isto
¢, da cidade “bem administrada”, a tese levantada por Carmides ndo pode
ser sendo um “enigma”. Esse termo, empregado por Socrates ironicamente
para instigar Critias, pode, contudo, de um ponto de vista retrospectivo dos
dialogos, ser considerado em sentido mais interessante: algo que ainda nao
¢ completamente compreensivel, porque para tanto faltam os adequados
elementos tedricos e conceituais.

Assim, Socrates, ao concluir mais uma vez com Critias sobre o infun-
dado de sua defini¢do de sophrosyne, pode apenas apresentar como uma
esperanga va algo que, como nos mostra Republica, recebera tratamento
privilegiado no conjunto de temas do pensamento platonico:

Entdo, Critias, de que utilidade seria para nos a temperanca,
possuindo tal natureza? Pois se, como supusemos de inicio, o
temperante sabe o que sabe e o que ndo sabe, umas coisas, que
sabe, outras, que ndo sabe, e fosse capaz de examinar outros nas
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mesmas condi¢oes, de grande utilidade nos seria a temperanga.
Pois viveriamos a vida sem errar (anamartetoi), nos que a pos-
suiriamos e todos os outros que por nos fossem governados (hosoi
hyph’hemon érkhonto). Pois ndo tentariamos fazer o que ndo sabe-
mos (prdttein ha me epistametha), mas descobrindo os que sabem,
a eles o atribuiriamos (exeuriskontes tous epistaménous ekeinois
an paredidomen), e ndo permitiriamos aos outros, que governamos
(hon érkhomen), outra coisa fazer, exceto o que, fazendo correta-
mente, deveriam fazer (ho ti prattontes orthos émellon praxein); e
isso seria aquilo de que possuiriam conhecimento (hotl epistémen
eikhon). E assim, sob a temperanca (hypo sophrosynes), a casa seria
bem administrada (oikia te oikouméne émellen kalos oikeisthai), a
cidade, bem governada (polis te politeuméne), e tudo mais que a
temperanga governasse (kai allo pan hoii sophrosyne arkhoi). Pois,
sendo suprimido o erro e a retidio comandando (hamartias gar
exeremeénes, orthotetos de hegouménes), necessariamente os assim
dispostos agirdo bem e belamente (anagkaion kalos kai et prattein
tous houto diakeiménous), e sdo felizes os que agem bem (tous de
eii prattontas eudaimonas einai). (PLATAO. Cdarmides, 171d-172a)

Sob o0 nome de sophrosyne, essa passagem parece prenunciar aquele
tipo de sophia ou epistéme que permitird, na cidade e na vida particular,
uma vida feliz, tal como a entendera Platdo em Republica: governa aquele
que detém o saber e que, por isso mesmo, sabe também quem deve executar
esta ou aquela atividade. Sob o nome da sophrosyne, o Carmides sonha
com uma concepe¢ao de filosofia que ainda sera devidamente desenvolvida.
E Socrates mostra a Carmides ¢ Critias que eles ndo podem preencher essa
lacuna.’

Para isso, no entanto, sera preciso destituir a sophrosyne de seu estatu-
to epistémico, se com esse termo nos referirmos aos saberes tradicionais.
Pois o saber que os governantes da cidade deterdo € sophia, mas ndo mais
pode ser chamado de sophrosyne. Em Republica (IV), tratada como uma
espécie de resultado da boa disposi¢ao das partes da alma e da cidade, mas
ndo como sindénimo de sophia, localizando-se na alma toda e na cidade
toda, a maneira da propria dikaiosyne, a sophrosyne nao mais depende dos
requisitos socraticos do Cdrmides. Como “acordo” e “harmonia”, pode-se
dizer que ela ndo € possuida por ninguém na cidade nem pela cidade, ela ¢
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cada cidaddo e ¢ a propria cidade. Parece entdo que a pergunta de Soécrates
no Carmides por um produto que lhe seria externo e nos seria util nao faz
mais sentido.

Talvez isso explique por que, em Republica (IV), enquanto sabedoria,
coragem e a propria justi¢a se manifestam na cidade por meio de atividades
especificas, 0 mesmo ndo se da com a temperancga. A sophia ¢ uma episté-
me que permite a “boa deliberacao”, euboulia, mas ndo sobre a confec¢ao
dos objetos de madeira ou bronze, ou sobre o plantio da terra — nesses
casos, sdo outros os que bem deliberam, porque “ha muitas ciéncias dife-
rentes na cidade” —, mas sim “sobre a cidade como um todo, procurando
fazer ver como estabelecemos da melhor maneira as relagdes entre seus
cidaddos e com as outras cidades”, ¢ que esta presente apenas em alguns,
“naqueles governantes (en toutois tois arkhousin) a quem ha pouco nomea-
vamos como guardides perfeitos (feléous phylakas)”. Trata-se da “ciéncia
de quem mantém a guarda”, privilégio de poucos cidadios “entre todos os
outros que recebem nomes de acordo com as ciéncias que tém” (PLATAO.
Republica, 428b-¢). Note-se que essa ciéncia pode ainda ser visada segun-
do os critérios do Cdrmides, porque pode ser comentada em cotejo com as
outras ciéncias da cidade, embora seja ela “a Ginica entre as outras ciéncias
que deve ser chamada de sabedoria (hén monen defi ton dllon epistemon
sophian kaleisthai)” (PLATAO. Repuiblica, 429a).

Quanto a coragem, andreia, sendo a “forca e preservagdo constante da
opinido reta e legitima sobre o que constitui perigos ou niao” (PLATAO.
Republica, 430b), se encontra na “parte da cidade que a defende indo ao
campo de batalha” (PLATAO. Repiiblica, 429b). E a propria dikaiosyne,
que goza de estatuto especial porque se encontra em toda parte como con-
ditio sine qua non das outras virtudes e da cidade feliz, confere aos gover-
nantes na cidade (tois drkhousin en téi polei) a tarefa de julgar, visando
manter o preceito de que cada um néo se aproprie do bem alheio e nao seja
destituido do seu proprio (PLATAO. Repuiblica, 433e).

A temperanga, por sua vez, ndo estando em nenhuma parte da cidade
em particular e estando a0 mesmo tempo em todas, ndo parece encontrar
uma determinada atividade na cidade que permita considera-la de um pon-
to de vista funcional. At¢é mesmo a justi¢ca, como vimos, ao proporcionar
aos governantes a atividade de julgar, bem como a atividade dos soldados
¢ a dos governantes, permite ainda uma consideragdo sobre suas utilidades

92 PHOINIX, Ri0 DE JANEIRO, 28-2: 80-100, 2022.



e os beneficios que produzem. A sophrosyne parece ndo mais poder ser
considerada desse ponto de vista. Ela ¢ apenas o bom arranjo, comum entre
as partes da cidade e as do individuo.

3. Dikaiosyne e sophrosyne no Protagoras: um
obstaculo a ultrapassar

Nao ha duvida de que a compreensdo plena dos motivos que conduzi-
ram Platdo a repensar o papel e significado das distintas virtudes envolve
uma incursdo pelo Protagoras. Ja o argumento de que sophrosyne ¢ so-
phia se aproximam por terem 0 mesmo contrario, a aphrosyne (PLATAO.
Protagoras, 332b-333b), justificaria essa incursdo. O tema do estatuto
epistémico da temperanca reaparece, em termos distintos do que ocorria
no Carmides, mas ainda com intencao critica. Contudo, talvez nao se deva
apenas observar como, nesse didlogo, o tema da unidade das virtudes foi
posto e conduzido, mais uma vez, a uma aporia.8 E importante notar que,
antes de abordarem o conhecido tema do sentido da unidade das virtudes,
Protagoras e Socrates haviam ja formulado o problema central do dialogo:
o de saber se a virtude pode ou ndo ser ensinada, recorrendo justamente as
duas virtudes centrais de Republica (IV), dikaiosyne e sophrosyne. Mais
especificamente, coube a Protagoras defender sua posi¢do em favor da tese
de que a virtude pode ser ensinada, por meio de um argumento que exibe tal
relagdo entre as duas virtudes. Ora, o contexto da polémica, a compreensao
sobre 0 que estda em jogo com seu desenvolvimento e sobre a concepgao
do homem e da cidade que parece fundamentar a argumentacao do célebre
sofista, tudo isso talvez nos forneca uma pista sobre motivos que teriam
influenciado Platdo em sua retomada do tema em Republica (IV). Se, por
um lado, o “socratismo” de um didlogo como Cdrmides — sua finalidade
primordialmente refutativa e dialética — parecia apontar para um enfoque
inadequado sobre a temperanga, obrigando Platdo a repensar o tema, a ““so-
fistica”, aqui representada por Protagoras, teria levado o filésofo a reco-
nhecer que, embora num sentido que ¢ preciso desqualificar, estamos agora
diante de uma forma mais instigante de lidar com o tema das relagdes entre
justica e temperanga.

Para esse sofista, tal como apresentado no didlogo de mesmo nome,
a dikaiosyne também é, em certo sentido, condigdo necessaria para a fe-
licidade humana, porque sem ela ndo haveria vida — porque ndo haveria
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cidade. A dikaiosyne é uma virtude politica, uma areté politiké, o mesmo
valendo para a sophrosyne, como mostra o /ogos aduzido pelo sofista para
comentar o célebre mito de Prometeu. Nesse relato fabular, a imprudéncia
de Epimeteu, ao distribuir as qualidades aos seres vivos que deveriam vir
a ser, deixou os homens desprovidos de quaisquer recursos que lhes per-
mitissem viver em comunidade. Assim, embora Prometeu os tivesse pre-
senteado com o fogo e a técnica furtados de Hefesto e Atena (PLATAO.
Protagoras, 320c-321e), os homens eram vitimas dos animais e, quando
tentavam reunir-se para conviver, logo se aniquilavam mutuamente, porque
ndo possuiam a tékhne politiké, uma arte de viver em cidades (PLATAO.
Protagoras, 322b). Preocupado com o futuro dos humanos, Zeus envia-lhes
Hermes, para que lhes dé pudor (aidos) e justiga (dike), “para que houvesse
ordem nas cidades e vinculos estreitos de amizade (poleon kosmoi te kai
desmoi philias synagogoi)” (PLATAO. Protdgoras, 322c). Mas, em atitude
diferente em relacdo as outras tékhnai, que beneficiavam a todos, para isso
bastando que apenas alguns as possuissem, Zeus ordena que todos partici-
pem da justi¢a e do pudor, “pois ndo existiriam cidades (pdleis), se apenas
poucos homens compartissem disso (oligoi auton metékhoien)”, e sera con-
denado a morte “quem for incapaz de compartir da justica e do pudor, como
se fosse ele uma doenga da cidade” (PLATAO. Protdgoras, 322d).

Protagoras entdo extrai a ligdo do mito:

E desse modo, Sécrates, e por tais motivos, que tanto os atenienses
quanto os demais homens, quando ha uma discussdo sobre a vir-
tude relativa a carpintaria ou a qualquer outra atividade técnica,
admitem que poucos tomem parte no conselho. Mas se alguém
que ndo pertence a esse grupo exiguo tenta aconselhar sobre al-
gum ponto, eles ndo o aceitam, como vocé mesmo alega, e isso é
razoavel, como afirmo eu. No entanto, quando se voltam para um
conselho relativo a virtude politica (politikés aretés), ocasido na
qual se deve proceder absolutamente com justica e sensatez (dia
dikaiosynes... kai sophrosynes), é razoavel que eles admitam todo e
qualquer homem, pois convém a todos compartir da virtude (tautes
ge metékhein tés aretés); caso contrario, ndo existiriam cidades
(e me einai poleis)... A fim de que vocé ndo julgue ser equivoco
meu quando afirmo que todos os homens realmente consideram
que todos compartem da justica e do restante da virtude politica
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(dikaiosynes te kai tés dlles politikés aretés), eis entdo outra prova.
Nas demais virtudes (en gar tais allais aretais), como vocé mesmo
relata, se alguém afirmar que é bom tocador de aulo, ou bom em
qualquer outra arte (dallen hentinoiin tékhnen) em que ele ndo o
é, as pessoas riem dele ou se agastam com ele, ao passo que seus
parentes vém admoestd-lo como se estivesse desvairado. Na justica
e no restante da virtude politica (en de dikaiosynei kai en téi dallei
politikéi aretéi), contudo, mesmo que as pessoas saibam que alguém
¢ injusto, se ele proprio disser a verdade sobre si mesmo ante os
demais, elas passam a achar desvario (maniam) aquilo que antes
consideravam sensatez (ho ekei sophrosynen hegounto einai), ou
seja, dizer a verdade (talethé légein. E apregoam que todos devem
dizer que sdo justos, a despeito de sé-lo ou ndo (phasin pantas dein
phanai einai dikaious, edn te 6sin edn te mé), e que é desvairado
(mainesthai) quem ndo o dissimula (ton me prospoioumenon). Pois
¢é necessario que cada um, de uma forma ou de outra, comparta
da justica, caso contrario, ndo had lugar para ele entre os homens.
(PLATAO. Protdgoras, 322d-323b)

Essa passagem contém algumas ideias importantes: assim como no
Carmides, também aqui se trata indistintamente de virtudes como técni-
cas. Pode-se, portanto, falar de uma virtude como a justica, tomando como
ponto de referéncia a arte de tocar flauta ou a arte da construgdo. Mas aqui
o resultado ndo sera denunciar o infundado de uma pretensa virtude como
saber, de um saber apenas em aparéncia, mas sim justamente demarcar sua
especificidade e positividade, justamente aquilo que Critias tentara, mas
ndo conseguira, obter de Socrates. Ao mesmo tempo semelhante e diferen-
te das tékhnai e aretai em geral, a dikaiosyne ¢ acessivel a todos, de um
ponto de vista que pouco parecia caber no Cdrmides, a ndo ser como algo
distante, talvez inalcangavel e, de qualquer modo, pouco relevante: o ponto
de vista da cidade. Nisso, o Protagoras do didlogo homonimo dialoga com
Platdo mais do que o proprio Platdo dialoga com o Soécrates do Carmides,
porque, em seu /ogos sobre o mito, o sofista v€ na justi¢a e na temperanga
virtudes politicas. Mas o faz — e aqui reside o perigo — de modo a justificar
um fato que, para Platdo, expressa o cerne do problema que Republica
como um todo quer solucionar, e que o proprio Socrates evocara, perante o
sofista, para defender a impossibilidade do ensino da virtude:
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Observo, pois, que quando nos congregamos em assembleia
e a cidade precisa realizar alguma obra arquiteténica, ¢ aos
arquitetos que se encarrega a construgdo dessas edificagoes;
e, quando se trata da constru¢do de naus, recorre-se aos enge-
nheiros navais, e o mesmo vale para todas as demais coisas que
sdo consideradas possiveis de se aprender e ensinar. Entretanto,
se alguma outra pessoa, que eles ndo julgam ser artifice dessa
matéria, tenta lhes dar conselhos, ainda que seja muito bela,
rica ou de nobre estirpe, eles ndo permitem que ela o faca; pelo
contrario, acabam por irromper em risos e clamores, até que a
propria pessoa, na tentativa de discursar, retire-se assolada pelo
alvorogo, ou seja arrastada e levada pelos arqueiros a mando
dos pritanes. Portanto, em relagdo as coisas para as quais eles
presumem haver uma arte (en tékhnei), eis a maneira como se
comportam. Todavia, quando é preciso deliberar (boulevsasthai)
sobre assuntos concernentes a administra¢do da cidade (peri
ton tés poleos dioikéseos), levantam-se e aconselham, em pé de
igualdade, tanto o carpinteiro quanto o ferreiro e o curtidor, o
negociante e o navegante, o rico e o pobre, o nobre e o ordinario.
Ninguém os reprova, como sucedia no caso anterior, por buscarem
dar conselhos sobre tais assuntos, mesmo ndo tendo aprendido
essa matéria de alguma fonte, tampouco tendo sido instruidos por
algum mestre. (PLATAO. Protdgoras, 319b-d)

Protagoras, com seu /ogos que afirma a dikaiosyne como condigdo ne-
cessaria da vida na cidade, proporciona uma explicagio para esse estado de
coisas — fundamenta, portanto, uma concepgdo de vida politica diametral-
mente oposta aquela que, com sua tese do filosofo-governante, Platao quer
instaurar em Republica, segundo a qual também ha um saber exclusivo
para a deliberag@o a respeito do que é governar a cidade, que cabe, como a
sophia do quarto livro, somente aqueles poucos capazes realmente de go-
vernar. Protagoras também criara uma fensdo entre dikaiosyne e sophrosy-
ne, ao falar que todos devem dizer ser justos, sejam ou ndo, transgredindo
aquele pudor que ele proprio chamou de sophrosyne e que consistia em
dizer a verdade. No vocabuldrio de nosso sofista, um saber que pudesse
configurar uma ciéncia stricto sensu do governante, aos moldes platonicos,

deve ser denegado quando se trata de areté politike.
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Assim, se, por um lado, é preciso afastar o intelectualismo individua-
lista que atravessava a analise do Cdrmides a respeito da sophrosyne e que
inviabilizava uma visdo a0 mesmo tempo “psicoldgica” e “politica” dessa
virtude — como se vé em Republica (IV) —, por outro lado, adotando-se
entdo uma perspectiva proxima a do sofista, que também pensa as virtudes
na pdlis, € preciso preservar um saber em sentido forte, porque a alternativa
sofistica traz consigo o risco da dissolucao das diferencas e o elogio das se-
melhangas entre as distintas classes da cidade. Como defender que a justica
consiste em cada um fazer o que lhe cabe por natureza, se a justiga do sofis-
ta ¢, por defini¢@o, o meio de instauragdo das aparéncias em detrimento de
uma verdade fixa e de uma diferenca hierarquica que nao podera ter lugar?
Talvez aquela nova concepcao da sophrosyne como a simples disposi¢ao
da alma como um todo, como sua boa ordenagdo e arranjo, como harmonia
e kosmos, operem para a boa solugao do problema.9

4. Consideragoes finais

Este breve e nem sempre claro percurso por dois dialogos platonicos
anteriores a Republica certamente exige maiores aprofundamentos. Ha ou-
tros topicos importantes que necessitariam de analise mais detida, o que
nao se fez aqui. De qualquer modo, parece fazer sentido ler as notaveis
paginas de Republica (IV) a luz dos dois dialogos aqui abordados. Embora
tal leitura ndo seja suficiente para esgotar o assunto, ndo ha duavida de que
nos auxilia a divisar, com mais clareza, o que estava em jogo quando Platdo
se debrugou mais uma vez sobre o problema das virtudes e produziu es-
sas paginas fundamentais. Tentemos formular, mais uma vez, o essencial
a extrair deste percurso: dikaiosyne e sophrosyne sdo duas virtudes que
andam muito préximas nesses didlogos e, de resto, no vocabulario moral e
politico da época.10 No caso da sophrosyne, era natural associa-la a algum
tipo de conhecimento ou sabedoria, ¢ o Cdrmides o fez, de modo a produzir
uma aporia. Nesse didlogo, sintomaticamente, a pretensa sabedoria presen-
te na temperanca, pensada ainda nos termos de uma tipica tékhne, estava
articulada com a ideia de que cada um poderia “fazer o que ¢ proprio”,
uma formulagdo que seguramente nos transporta para Republica (IV), mas
que no didlogo de juventude pode apenas resultar em algo impossivel. No
Protagoras, por sua vez, a sophrosyne, associada ao pudor, como quer a
tradicdo, conta como virtude politica, assim como a dikaiosyne, permane-
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cendo pensada em cotejo com os conhecimentos técnicos, mas agora em
contraste com eles e operando em favor de uma explicagdo sobre a cidade
que nela vé lugar para a defesa do discurso falso, pois mesmo quem nao ¢
justo deve dizer sé-lo. Semelhante visao sobre a vida politica esta articula-
da com uma ideia que talvez resuma eficazmente tudo o que Republica pre-
tende desqualificar: uma concepgdo de cidade na qual todos sdo reconheci-
dos como capazes de deliberar e governar. Ora, a sophrosyne de Republica
(IV), submetida a um processo de “desintelectualizagdo”, confinada agora
a ser uma disposi¢do, uma ordem, um arranjo, em favor de uma sophia que
habita uma parte da alma e que predomina efetivamente apenas naquelas
almas que a natureza bem dotou, pode agora indicar uma nova maneira
de pensar os critérios para responder a pergunta sobre quem deve gover-
nar. De certa forma, o problema da relacdo entre temperanga e sabedoria,
que o Protagoras registrava, ¢ resolvido ou suplantado pela exclusdo da
sophrosyne da esfera dos saberes possiveis. Agora, todos a possuem, mas
nem todos, por possui-la, saberdo governar.11

Este breve e nem sempre claro percurso ndo se propds a afirmar que
a economia das virtudes em Republica (IV), especificamente as relagdes
complexas entre temperanga e justi¢a, se deveu pura e simplesmente a ne-
cessidade de dar conta das dificuldades que foram apontadas nos dois dié-
logos anteriores. Tentou-se aqui apenas mostrar como alguns momentos
decisivos dessa doutrina, se lidos com um olho voltado para aqueles dois
dialogos (e talvez outros),]2 nos fornecem interessante enfoque para obser-
var uma inegavel caracteristica do pensamento platonico: um simultaneo
ajuste de contas com seu “socratismo”, do qual nunca pretendeu libertar-se
completamente, ¢ com a “sofistica”, que lhe forneceu continuamente um
émulo, uma imagem em negativo que soube aproveitar do inicio ao fim de
sua trajetoria intelectual.
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Notas

1 . . . . .
Aqui adoto “temperanga” para traduzir sophrosyne, sem ignorar as dificuldades
associadas a essa escolha e a outras.

2 b3 o Ja . . .

Para uma visdo geral dos varios topicos e problemas intensamente debatidos entre
os intérpretes a respeito da teoria tripartite da alma em Republica (IV), bem como
uma analise critica e instigante dessa teoria, cf. Annas (1981, p. 109-52).

* Sobre esse movimento de interiorizagdo presente nas definigdes, bem como suas
relagdes com concepgdes anteriores de temperanga entre os gregos, vejam-se o
classico estudo de H. North (1966) e seu comentario sobre esse dialogo (cf., so-
bretudo, p. 156).

e Apologia de Socrates (21a-23b, 29d-e, 31b). Seria no minimo precipitado
dizer que, do Cdrmides a Republica (IV), assistimos a uma corre¢do de uma pos-
tura “socratica”, ainda desprovida de profundidade filosofica, em beneficio de uma
concepgao de interioridade agora “platonica”, absolutamente inovadora em relagao
ao pensamento socratico. Sao muitas e reconhecidas as dificuldades relacionadas
a qualquer tentativa de recortar nos didlogos um “socratismo” e separa-lo de um
“platonismo”, e podemos certamente tratar eventuais diferencas de doutrina como
internas ao corpus platonico, sem ter de precisar se ¢ quando estamos diante de
doutrina originariamente socratica ou de desenvolvimentos e inovagdes platonicas,
ainda que nos julguemos autorizados a continuar a usar aquelas denominagoes.
Dessa perspectiva, uma analise abrangente de diferentes possibilidades de interpre-
tagdo se encontra em Irwin (2005).

* Trindade Santos (2008, p. 76, n. 11) considera que a terceira defini¢do é prepara-
toria para Republica (IV), e que a obje¢do de Critias, em 166e, “apresenta méritos
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a que a Republica IV fard jus” (p. 77). Procurei acima estabelecer a relagdo entre
os dois didlogos, mas sou um pouco mais prudente quanto a aproximagao de seus
contetdos.

* Aesse respeito, cf. North (1966, p. 157-8 e nota 12).

"Eo que faz H. North em seu estudo sobre sophrosyne, no unico paragrafo que
dedica a esse dialogo (1966, p. 159).

* Estudiosos do dialogo tém defendido que nele se pode encontrar contetido positi-
vo a respeito do tema da unidade das virtudes, tema que nao precisa ser abordado
aqui. A esse respeito, importa apenas notar a relag@o a principio problematica entre
sophia e sophrosyne.

’ North (1966), em sua brevissima analise do Protdagoras, vé na tese de que a so-
phrosyne teria como oposto o predominio do prazer sobre o conhecimento, que en-
tdo seria como um escravo (352b-c), o inicio de uma nova concepgao de alma como
dotada de partes, e de temperanga como harmonia, o que representa um avango com
relagdo ao Cdrmides e um prentincio do que se encontrara em Republica (IV) (p.
159). No percurso acima proposto, entendeu-se que essa possivel presenca ainda
pouco desenvolvida da teoria da alma de Republica IV no Protagoras, se puder ser
defendida, ndo o podera vendo-se na aproximacgdo entre sophia ¢ sophrosyne uma
identificacdo que permitiria manter um estatuto epistémico para a segunda.

* Um dos aprofundamentos ausentes aqui diz respeito justamente a esse vocabu-
lario e como ele se apresentava em textos da época. Certamente um mapeamento
desse Iéxico e das relagdes entre os termos fara muita diferenga para qualquer estu-
do sobre o tema aqui tratado e, para isso, o estudo de North citado ¢ uma importante
referéncia.

A sophrosyne, se assim for, ndo mais podera ter, como sustenta North (1966,
p- 169), a fungdo de regular e ordenar os desejos, pois passa a ser vista como o
produto de tal regulagdo e ordenagdo. Irwin (2005, p. 127) formula com precisao
0 que passa a valer para as classes da cidade em termos de posse das virtudes: os
governantes s3o sabios, temperantes ¢ justos, mas ndo sio, enquanto governantes,
corajosos; os auxiliares sdo corajosos, temperantes € justos, mas nao sao sabios; 0s
produtores sdo temperantes e justos, mas ndo sao sabios e corajosos. A sabedoria ¢
exclusiva dos governantes, enquanto a temperanga € a justica sdo comuns a todos.
A temperanga deixa de ser considerada um tipo de saber (cf. p. 128).

" E 0 caso do Gorgias, como mostra North (1966, p. 161, nota 19).
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“E preciso ter em mente que uma tal riqueza [scil. a riqueza da
alma] torna os homens livres, e Socrates aqui, de quem eu obtive
a minha, ndo calculava nem media o que me dava, mas punha ao
meu dispor tudo o quanto eu fosse capaz de levar.”

(ANTISTENES apud XENOFONTE. Banquete, 1V, 43)

Com a carga simbolica que lhes empresta a Antiguidade greco-romana,
os dois objetos mencionados no titulo acima evocam, em seus respectivos
contextos, duas concepgdes aparentemente opostas da filosofia, daqueles que
a ela se dedicam, do fim especifico a que idealmente ela deve visar, e, por
ultimo, num outro plano, das formas de sua fixacao e difusdo. Por um lado,
através da imagem sugerida por Socrates na Repuiblica (cf. o imperativo
ameikocov), o autor Platdo reconhece, no transito entre mundo sensivel e
realidade inteligivel, a consubstanciacdo da pratica filosoéfica e da eventual
atuagdo politica do filosofo (cf. PLATAO. Republica, VII, 514a-518b). Por
outro lado, segundo usos e apropriagdes diversas processadas da Antiguidade
aos dias atuais, sedimentou-se uma rebatida figura, aparentemente a reve-
lia de seu proprio sujeito:l instalado em seu tonel — ou mais propriamente
em sua “jarra” (mifog) —, proximo ao Metroon de Atenas, que a “descoberta
da natureza” (dvevpioig thg evoemq) lhe sugeriu eleger como domicilio (cf.
PSEUDO-DIOGENES. Carta XVI, a Apélexis; DIOGENES LAERCIO. VI,
23), o cinico Didgenes parece recusar toda transcendéncia, fazendo da ordem
do sensivel imediato o terreno sobre o qual, através de uma ascese rigorosa,
a moralidade do homem deve preferencialmente se exercer, e fora do qual
todo projeto politico ou filosdfico estaria fadado ao fracasso ou a impostura.
Definindo-se a si mesmo como um kosmopolités — neologismo que ele pa-
rece ter criado (cf. DIOGENES LAERCIO. VI, 63)2 — e vivendo seu exilio
nas principais ruas de Atenas e Corinto,3 0 homem de Sinope embaralha as
nocdes de margem e centro, fundando, no aparente solipsismo de suas agdes,
uma forma alternativa de cidadania que recoloca sobre novas bases o método
para a realizac@o da justica na cidade e, consequentemente, para a realizagao
da felicidade do homem.

A literatura antiga ¢ de fato prodiga em passagens que insistem na con-
frontagdo entre os dois homens, como se incorporando tipos filoséficos
inconcilidveis e em perpétuo duelo (cf. SSR V B 55-67). Esta confronta-
¢do ‘pessoal’ entre Platdo e Didgenes parece integrar uma tradicdo mais
abrangente sobre os diferentes ramos do socratismo que, no caso de uma
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suposta polémica entre platonismo e cinismo, abarcaria ainda um conjunto
de textos nos quais Platdo e Antistenes interagem direta ou indiretamente
(cf. SSR V A 27-31), apresentando, em alguns casos, motivos que serdao
retomados nas cenas protagonizadas por Platdo e Didgenes. De um ponto
de vista meramente estatistico ou quantitativo, ¢ curioso observar que ha
o dobro de passagens que tratam do confronto entre Platdo e Didgenes do
que daquelas em que figuram Platdo e Antistenes. A comparagdo ¢ ainda
mais surpreendente se levarmos em conta que o convivio mais ou menos
proximo entre Platdo e Antistenes € historicamente bem atestado, diferente
do que ocorre no caso de Platdo e Didgenes. De fato, Antistenes ¢ expli-
citamente mencionado no Fédon (PLATAO. Fédon, 59b), e uma de suas
obras, Sdthon, listada no catdlogo de Didgenes Laércio, visava diretamente
Platdo, no contexto de uma polémica sobre a teoria da linguagem e, em
particular, sobre o conceito de defini¢do e a impossibilidade da contradigao
(cf. DIOGENES LAERCIO. 111, 35; VL, 16; vejam-se 0s outros textos reu-
nidos em SSR'V A 147-159).4 Por outro lado, uma eventual interagdo entre
Platdo e Diogenes ¢ mais controversa ¢ depende quase que inteiramente da
tradicdo anedotica, cujas fontes sdo bem posteriores. Ainda que os elemen-
tos disponiveis sobre a cronologia biografica de Didgenes ndo se harmoni-
zem inteiramente entre si, parece certo que ele tenha sido contemporaneo
de Platdo em Atenas, o que, por si s6, ndo ¢ suficiente para confirmar a rea-
lidade historica — ainda menos a extensdo e a profundidade — de algum de-
bate direto entre os dois filosofos.’ Didgenes ndo ¢ mencionado uma unica
vez por Platdo, e as supostas alusdes a ele em certas passagens dos didlogos
(bem como aos cinicos em geral) ndo sao conclusivas, sendo mesmo, em
alguns casos, claramente fantasiosas.’ No que tange a literatura diogenia-
na, uma vez excluida a tradi¢do aneddtica preservada principalmente por
Diogenes Laércio, a pergunta a ser feita é a seguinte: o que de fato poderia
confirmar uma polémica ad hominem entre os dois personagens?

A resposta a essa questdo estaria assentada principalmente numa tnica
obra: a polémica Republica atribuida a Didgenes, mas cuja autenticidade se
prestou a um longo e acerbo debate ja na Antiguidade.7 Nesse debate, um dado
crucial sdo as divergéncias entre os catalogos das obras do cinico preserva-
dos por Didgenes Laércio (cf. VI, 80): a Republica figura numa lista andnima,
mas, entre outras alteragdes, ndo aparece na de Sétion. Juntem-se a isso 0s
testemunhos de Satiro e de Sosicrates; para eles, nenhuma das obras arrola-
das seria de Didgenes (do que se poderia ainda extrair a negacao de qualquer
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atividade de escrita por parte do cinico).8 Segundo uma hipétese plausivel, es-
sas divergéncias decorreriam, a0 menos em parte, da reacao de certos circulos
estoicos diante da suposta origem cinica de sua propria escola: no arranjo das
chamadas diadochai, isto €, das “sucessoes de filésofos”, o cinismo seria o
elo historico que ligaria o estoicismo a Socrates através da cadeia discipular
Sécrates — Antistenes — Didgenes — Crates — Zendo, mas essa sequéncia impos
aos estoicos o fardo de uma heranga doutrinaria inconveniente que trazia, no
seu bojo, teses de mais dificil aceitagdo, como aquelas que tratam do incesto
e da antropofagia. O catalogo de Sétion, de provavel fatura estoica, além de
apresentar outras variagdes com relag@o ao catalogo anénimo, vem, na verda-
de, expurgado ndo apenas da Repuiblica, mas de todas as tragédias atribuidas
alhures ao sinopeu,9 ou seja, daquelas obras mesmas em que esses temas eram
sem duvida tratados (cf. HUSSON, 2011, p. 32-33).

Se, por um lado, existe hoje uma tendéncia para se aceitar a autenticidade
da Republica diogeniana, os argumentos que seguem o caminho contrario
tém ainda algum peso no debate (cf. WINIARCZYK, 2005). Sem poder re-
toma-lo aqui em todos os seus aspectos, e a titulo de simples sugestdo, eu
apenas lembraria 0 modo particular com que a propria atividade da escrita
foi encampada pelos fildsofos cinicos, especialmente por Didgenes; também
ai, isto €, na sua relacdo paradoxal com a escrita, o principio da falsificacdo
da moeda parece ter atuado de forma decisiva. Nesse contexto, perguntar
pela autenticidade da produgdo diogeniana segundo critérios ‘ortodoxos’ se-
ria talvez colocar mal a questdo, na medida em que o gesto subversivo de
Didgenes em relagdo ao exercicio filosofico ficaria assim, parcialmente ao
menos, neutralizado. A forga de querer ver ou o preto ou o branco, perdem-se
os muitos tons de cinza sobre os quais o pragmatismo original dos cinicos
se exercitou e se consolidou. Dessa perspectiva, podemos dizer que, entre os
antigos, a discussdo em torno da autenticidade da Republica de Didgenes foi
potencializada em razdo de disputas sectarias, principalmente entre estoicos
e epicuristas; os atores dessas disputas, movidos em boa medida pelo desejo
inconfesso do prestigio social, parecem ter instrumentalizado, de modo mais
ou menos consciente e segundo intenc¢des particulares, a ‘brecha’ criada pelo
proprio cinismo em sua recusa da pratica filosofica tradicional. No caso da
critica moderna, o debate antigo reemerge atualizado pela institucionalizagao
académica, tributaria ela mesma de uma nogao estreita de “composi¢ao”, de
“propriedade intelectual” e de “autoria”, em tudo incompativel com o espiri-
to subversivo dos primeiros cinicos. "
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Facamos um rapido excurso que, pelo viés da analogia, podera langar
uma outra luz sobre o problema. No catalogo de Sotion preservado por
Didgenes Laércio encontramos, elencado entre as obras de Diogenes de
Sinope, o titulo Chreias (Xpefocz).12 Sabe-se que o termo chreia (ypeia),
ainda que nao defina de modo preciso ¢ consensual uma forma literaria,
designa em geral uma narrativa breve (ou brevissima), que pode incluir ou
nao um didlogo cuja estrutura dramatica ¢ mais ou menos desenvolvida, no
qual figura pelo menos um personagem (historico) conhecido. Uma chreia
¢ entdo a forma na qual se fixa uma sabedoria condensada em ato que
acaba por transcender a biografia dos agentes do ‘drama’ que ela pde em
cena, ¢ 0 mero registro episddico de uma situacdo particular de vida em
nome de uma exemplaridade moral tendendo a universalizau;aﬁto.13 Postos
de lado certos detalhes historicos relativos a evolugdo semantica dos dois
conceitos, nds poderiamos dizer que o sentido da chreia corresponderia
passavelmente a nogdo moderna de ‘anedota’ (inclusive pela presenca
frequente do humor), termo comumente usado para designar boa parte do
corpus cinico. Trata-se, pois, de um texto — ou de uma colegdo de textos,
com o termo no plural — que se preserva como um repositorio de casos de
inteligéncia pratica fundado na narrativa de uma agdo (e ndo num arrazoa-
do tedrico como o dos manuais de ética) a que se pode recorrer em certas
circunstancias. Confirma-se ai o sentido etimoldgico provavel da chreia,
que implica uma nogdo geral de ‘utilidade’ (xpn) ou, de modo mais espe-
cifico, de uma ‘conveniéncia duravel’, em sintonia ainda com o seu uso
em certos exercicios retdricos preparatorios (0s TPOyvUVAGLATE) em cujo
quadro ela passa a corresponder a exploragdo sucessiva de um lugar-co-
mum, de uma maxima, de um bon mot (cf. CHANTRAINE,1999, s.v. yp7,
p. 1272—1275).14 No caso da produgao diogeniana — assim como em outros
casos, notadamente os de Aristipo (DIOGENES LAERCIO. II, 84-85) e
de Métrocles (DIOGENES LAERCIO. VI, 33), para nos restringirmos ao
ambito da tradicdo socratica —, a divida que surge ¢ a de saber se o titulo
Chreias designa de fato uma obra de Didgenes ou uma composicdo ou
compilagdo de terceiros em que Didgenes figura como personagem princi-
pal. Subscrevendo a segunda alternativa, a quase totalidade dos estudiosos
modernos parece apostar na inépcia de um autor como Soétion, que, por
negligéncia ou incompreensdo, foi incapaz de separar corretamente um
Diogenes autor de um Didgenes personagem.15 Ora, o que talvez explique
o ‘erro’ de Sétion ¢ o carater peculiar da chreia enquanto composi¢ao escri-

PHOINIX, Ri0 DE JANEIRO, 28-2: 101-122, 2022. 105



ta que ndo rompe inteiramente com suas raizes orais € com a sua vocagao
para ser uma literatura de ocasido, nao apenas do ponto de vista de sua
recepgdo e usos, mas também do ponto de vista da sua producdo. Além
disso, podemos admitir que, na tessitura mesma de uma chreia, haja um
certo “hibridismo” entre uma dimensdo autoral ¢ uma dimensdo propria-
mente “objetiva”, ja que ela € o registro de um flash ou um instantaneo
de vida, que se quer real, mas que ndo exclui de todo alguma elaboragao
“poética”. Num certo sentido — como parece sugerir o proprio (Pseudo -?)
Hermoégenes (Progymnasmata, 3) —, a chreia seria a concisao maxima de
um apomnemoneuma ¢, enquanto tal, imprime numa Unica narrativa a ex-
periéncia pessoal de um narrador qualquer diante de um fato supostamente
objetivo ‘presenciado’ por ele. Consequentemente, uma hipotese de leitura
plausivel seria a de reconhecer que uma chreia pode também se constituir
a partir de um nucleo ‘autobiografico’. Nao ¢ improvavel que Didgenes,
que, ao que tudo indica, ndo escondia a plena consciéncia do valor de sua
filosofia, tomasse a iniciativa de coletar e registrar, de proprio punho ¢ a seu
modo, as manifesta¢des episodicas de sua sabedoria pratica:

Diogenes estava sofrendo com uma dor no ombro causada, eu acho,
por algum ferimento ou por um outro motivo qualquer. Quando a
dor atingiu o seu dpice, uma dessas pessoas que nao o suportavam
censurava-o violentamente dizendo: “ora, por que ndo morres,
Diogenes, e te livras de teus males?”. Ele entdo falou: “os que
sabem como convém agir e o que dizer na vida, estes é bom que
vivam” (e ele concordava fazer parte desses). “Para ti”, ele dizia,
“que ndo sabes a maneira como se deve agir nem o que deve ser
dito, morrer esta bem. Mas para mim, que tenho a ciéncia dessas

coisas, o melhor é que eu viva”.

(ELIANO. Historia Variada, X, 11 [SSR V B 81]; salvo indicagdo
contraria, todas as traducdes sdo de minha responsabilidade)

Ainda que o proprio estilo de vida de Didgenes — sempre em publico,
a vista de todos (cf. DIOGENES LAERCIO. VI, 22) — ndo nos autorize
a supor que a cena descrita, em que apenas duas personagens interagem
(o cinico e seu interlocutor andnimo), represente uma situagdo ‘privada’,
essa passagem de Eliano — que €, na verdade, uma chreia — bem pode ter
tido como origem um relato do proprio Didgenes. Convém ressaltar nessa
anedota que Diogenes afirma saber como agir ¢ o que dizer na vida (§v 1®
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Biw), devendo, portanto, continuar bem vivo ({fjv) para cumprir sua mis-
sdo como exemplum ou modelo de virtude (cf. DE LUISE; FARINETTI,
1997, p. 87-119), uma missdo que ndo coincide com aquela dos direto-
res de consciéncia da tradi¢do estoica que se limitavam frequentemente
a0 exercicio oratério da prédica moralizante (cf. DIOGENES LAERCIO.
VI, 35).16 Para além do fato 6bvio de que toda acdo deliberada supde um
agente vivo, Didgenes parece propor um tipo de filosofia para o qual con-
vergem indissociavelmente a vida moral — isto é: o bios enquanto modo
ou estilo de vida — e a existéncia, por assim dizer, ‘biologica’ do filésofo.
O que entdo informa a filosofia de Didgenes ¢ a vida mesma, entendida
como uma sucessdo imprevisivel de acontecimentos com os quais o sabio
deverd compor a sua felicidade (cf. PSEUDO-DIOGENES. Carta XXII,
a Agesilau; DIOGENES LAERCIO. VI, 63). No contexto do cinismo, a
obra do fil6sofo, enquanto memoria escrita — e a0 mesmo tempo ativa, em
constante recomposicao — de sua adaptagao as circunstancias (reais ou pro-
jetadas), deve, por principio, trazer a marca da transitoriedade ¢ do carater
acidental da propria vida, e esse principio estabelece, no plano pedagdgico
da relacdo entre mestre e discipulo (ou entre o filésofo e o seu ‘publico’),
uma hierarquia original entre as duas instancias constituintes da atividade
filosofica, a saber: a ordem do pensamento, de um lado, e a sua manifesta-
¢do sensivel num cotidiano que ndo se deixa inteiramente prever, de outro:
se a esta antecede aquela no plano ‘ontoldgico’ de uma orientag@o geral —ja
que toda acdo refletida supde uma reflexdo qualquer —, no plano da trans-
missdo doutrinal o pensamento em ato ganha, entre os cinicos, a frente da
cena. E exatamente o que Didgenes tenta explicar a Hegésias:

A Hegésias, que lhe pedia emprestado um de seus livros, Diogenes
disse: “és um tolo, Hegésias, os figos, tu ndo escolhes os pintados,
sendo os verdadeiros; mas desdenhando a verdadeira ascese, tu te
lan¢as para a [ascese] escrita”. (DIOGENES LAERCIO. VI, 48)

O vocabulario usado nessa passagem ¢ ja, por si mesmo, um sintoma da
mensagem que ela contém. Note-se em primeiro lugar que, uma vez aceita
a etimologia referida acima, o empréstimo solicitado por Hegésias (cf. o
verbo ypiioat) parece realgar justamente a fungdo “utilitaria”, propria da
chreia, como uma dimensao intrinseca dos escritos (T®V GLYYPAUUATOV)
de Dibgenes. Pouco importa que os escritos em questdo sejam uma obra
do proprio Didgenes ou de um terceiro que Didgenes conservava em sua
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“biblioteca” — gramaticalmente o texto admite as duas leituras (por uma
razao que ficara clara adiante, eu tenderia a primeira alternativa, que, de
resto, parece ser consensual entre os tradutores e comentadores do com-
péndio laerciano). Mais importante ¢ reconhecer que Didgenes ndo recusa
a escrita em si — ja que ele ou bem escreveu ou bem se interessou pelo que
escreveram outros —, mas atribui a ela um papel secundario no quadro de
uma formagao filosdfica. O uso em sequéncia do substantivo cOyypoppa,
“escrito” ou “composi¢do”, e do adjetivo ypamntodg, “pintado” ou “escrito”,
ambos derivados da raiz verbal de ypdow, “gravar ou tragar linhas para
escrever ou desenhar”, compde um jogo semantico que refor¢a a compara-
¢do entre os figos ¢ a ascese filosdfica. A propria mengdo aos figos, ¢ nao
a um outro objeto “desenhédvel” qualquer que, em principio, se prestaria a
mesma metafora, ndo ¢ gratuita nem indcua: ao escolher a imagem de um
alimento — e o figo aparece com frequéncia nas anedotas cinicas, talvez por
se tratar a época de um alimento barato e corriqueiro, proprio das dietas
frugais (cf. DIOGENES LAERCIO. II, 140; V, 18; VI, 25-26) —, Diégenes
reafirma a funcdo vital que a ascese desempenha na pratica da filosofia,
ficando esta tltima como condig¢do sine qua non implicita, se ndo da vida
simplesmente, da vida realmente feliz (cf. DIOGENES LAERCIO. VI, 55;
65; PSEUDO-CRATES. Carta VI, aos mesmos [scil. seus discipulos]). A
resposta de Didgenes a solicitagdo de Hegésias indica entdo que, para o
cinico, o caminho da filosofia supde um compromisso integral do filésofo
com um certo tipo de exercicio tdo necessario quanto o alimento para a
manutencdo da vida. Convém, no entanto, evitar o equivoco de se ouvir
do texto mais do que ele diz: se a ascese verdadeira ¢ a Ginica que, da pers-
pectiva do sinopeu, pode dar substancia a uma moral em ato, do mesmo
modo que sé os figos reais, e ndo os pintados, podem garantir a subsisténcia
de um corpo vivo, nada nos obriga a inferir o corolario da inutilidade de
principio nem da ascese escrita nem a dos figos pintados. O que se condena
aqui € a confusdo entre meios e fim, de um lado, e, de outro, entre o aces-
sorio e o principal. Nesse sentido, a critica de Didgenes se explica melhor
quando nos lembramos que esse Hegésias (também de Sinope) era um de
seus mais proximos e fervorosos discipulos, tendo recebido, provavelmen-
te por essa exata razdo, o apelido de Khoidg, isto €, “coleira de cao” (cf.
DIOGENES LAERCIO. VI, 84)." Aos olhos de Digenes, ¢ tolo (pétatoc)
quem, tendo junto de si o exemplo vivo da verdadeira ascese que se mani-
festa in promptu em cada circunstancia da vida, busque a sabedoria miti-

108 PHOINIX, R0 DE JANEIRO, 28-2: 101-122, 2022.



gada de um texto escrito. Contudo, diferente talvez do Socrates do Fedro
(cf. PLATAO. Fedro, 274b-275b), Didgenes parece, em tltima instancia,
reconhecer que, assim como os figos pintados também servem, numa outra
escala, ao conhecimento, a ascese escrita, mesmo com o rebaixamento do
seu estatuto, sera um instrumento legitimo para a propedéutica filosofica.
E o que sugere uma das cartas cinicas pseudoeplgrafes que, como parte de
uma verdadeira literatura de expllcag:ao expllca ou complementa a li¢ao
dada por Didgenes a Hegésias, realgando o dever ativo do discipulo que, de
certa forma, reproduz o do mestre:

Ouvi dizer que tu compuseste, em nossa inteng¢do, um escrito sobre
a virtude, e que espalhas entre teus conhecidos que através deste
escrito tu nos convencerds a ter por ti grande consideragdo. Mas
eu ndo aprovo afilha de Tindaro por ter posto no vinho um remédio
contra a dor (devia té-lo ministrado sem o vinho), nem tampouco
te aprovo. Quando estiveste entre nos nenhum valor digno de nota
provaste, mas agora pretendes nos convencer atraves de textos es-
critos que, se podem preservar a memoria dos que ja ndo sdo, ndo
podem demonstrar a virtude dos vivos que estdo ausentes. Era isso
o0 que eu tinha para te escrever, a fim de que ndo nos comuniques o
que carece de alma, mas que estejas tu mesmo presente.

(PSEUDO-DIOGENES. Carta XVII, a Antdlcidas [SSR V B 547])

Deixando de lado, entre outros detalhes do texto, a alusdo a Helena da
Odisseia (alusdo que parece conter uma critica velada ao poder de sedugio
e engano da palavra, tanto mais indefinido no caso da palavra escrita), o
texto do Pseudo-Didgenes ¢ rico em nuances. Mais uma vez, ndo se trata
de condenar radicalmente a escrita — o proprio autor ndo apenas se serve
dela, como afirma explicitamente a sua legitimidade em certas condigdes
—, mas de compreender o alcance de cada um de seus usos no ambito da
filosofia. No cinismo, o eventual desacordo entre vida e obra seria, para o
fildsofo, uma impostura. Obviamente, o risco dessa impostura s existe no
caso de um filésofo vivo; no entanto, na eventualidade de um filésofo vivo,
mas ausente, perde-se a inica confirmacao possivel da necessaria coeréncia
entre a virtude que se prega e a vida que se vive: o livro escrito deixa de
ser o indicativo (dnAmtikd) de uma moral verificavel na medida em que o
seu autor, agindo longe dos olhos do leitor, nenhuma garantia pode oferecer
da verdade de suas palavras. Resta entdo, no alto da piramide (mas sempre
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abaixo do exemplo vivo do sabio), a mais sublime func¢ao da escrita na fi-
losofia: salvar (cdlot) a memoria (uvipog) dos que ja morreram. Segundo
a perspectiva cinica, salvar a memoria das pessoas mortas significa salvar o
registro da sabedoria que essas pessoas demonstraram em vida e na vida."”

A partir do conjunto desses elementos, n6s podemos tentar esbogar, em
linhas gerais, a natureza da produgdo literaria “autoral” dos cinicos, e, em
. ., 20
especial, a de Diogenes.

Resumidamente, eu diria que o espirito da chreia atravessa, de uma
ponta a outra, toda a produgdo diogeniana: a chreia (assim como, de um
outro modo, também a epistolografia) é o género que permite p/asmar na
forma escrita a vida em seu carater episodico, fortuito e acidental, e nela
contextualizar a manifestacdo da sabedoria ¢ da decisdo moral da pessoa
em ato. Se aceitamos que, num primeiro momento, as performances de
Diogenes podiam ser registradas por aqueles que o viram evoluir em praga
publica, ndo ha, convém insistir, razdo para se rejeitar a possibilidade de
que o proprio Didgenes, que sabia como convém agir e o que dizer na
vida, anotasse a memoria de seus feitos em vista de sua conveniéncia du-
ravel e de sua utilidade postuma. Nao ¢ dificil imaginar também que, no
curso de sua transmissao, os registros ‘diogenianos’ de terceiros se mistu-
rassem com os registros do proprio Didgenes (em primeira ou em terceira
pessoa), o que justamente reforcaria a ambiguidade da expressdo ‘chreias
de Diodgenes’, ensejando como consequéncia a duvida sobre a inclusao ou
ndo desse titulo no catalogo de suas obras. Assim, a exemplo do material
aneddtico e doxografico do corpus historicamente constituido, é provavel
que nas obras atribuidas a Didgenes, hoje perdidas, tenham convivido,
numa propor¢ao impossivel de ser determinada, duas dimensoes solidarias
— a biografica e a autobiografica —, cuja veracidade factual naturalmente
cede o passo a uma pretendida coeréncia filoséfica. De seu Pordalos, por
exemplo, a tnica informag@o de que realmente dispomos (além de seu ti-
tulo “enigmatico” - GIANNANTONI, 1990, SSR v. IV, p. 463-464) ¢é a
mengdo a célebre falsificacdo da moeda: histéria real ou inventada, esse
episddio ¢ ai reivindicado autobiograficamente pelo proprio Didgenes (cf.
DIOGENES LAERCIO. VI, 20).21 Por outro lado, seria preciso compreen-
der também que a biografia e a autobiografia que se mesclam aqui ndo
podem ser reduzidas a mera anotagao de fatos e situagdes cotidianas. O que
ao modo da chreia se fixa na tradigdo cinica — um pouco como num diario
compartilhado — ¢ uma experiéncia de vida em sentido lato, incluindo uma
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reflexdo criticamente reativa diante dos fatos da cultura ou, ainda, uma
visada prospectiva sobre a realidade social a partir de uma dada percepgao
ou constatagdo. A prevaléncia do modo da chreia sobre o conjunto da pro-
dugdo diogeniana pode ter emprestado a muitos titulos que a integram as
caracteristicas de uma ‘obra aberta’ ou de um permanente work in progress.
Dito de outro modo, a preocupagdo de integrar a experiéncia quotidiana
e o exercicio circunstanciado da virtude num texto comunicavel pode ter
levado a um processo continuo de escrita e reescrita que se estenderia por
toda a vida do filosofo (e além dela), independente de um projeto ‘edi-
torial” previamente concebido. Os textos assim produzidos poderiam ser
posteriormente agenciados por afinidade tematica ou acrescentados a uma
‘obra’ ja minimamente constituida, mas, muito provavelmente, jamais sen-
tida como formalmente acabada.” A partir dai, esse conjunto heteroclito
de textos, reunidos sob um unico titulo segundo critérios mais ou menos
solidos de pertinéncia tematica, poderia integrar os “catalogos e bibliote-
cas” em diferentes estagios de cristalizagdo (FILODEMO. Sobre os estoi-
cos, col. XV 19-20 Dorandi). Seja como for, ndo ¢ dificil aceitar que as
obras cinicas ndo seguiam o mesmo padrao poético nem o mesmo percurso
material de outras obras compostas na Antiguidade, e que, portanto, ndo
devem ter se beneficiado das mesmas condi¢des de difusdo ou da mesma
rede de comércio livreiro entdo disponivel, o que, em Ultima analise, seria
o resultado natural e propositadamente assumido da filosofia e do modo de
vida que os proprios cinicos propunham e adotavam. Nao consta ter havido
quem fizesse para Didgenes o trabalho que, segundo se conta, Hermodoro
fez para Platao (cf. ALINE, 1915, p. 9 e ss).

O conjunto desses elementos, com o qual busquei com tracos mui-
to largos avangar uma hipotese de fundo sobre a “poética filosofica” de
Didgenes e suas consequéncias (sem sequer tentar fazer o mesmo em re-
lagdo a Platdo, por razdes ()bvias),23 permite talvez vislumbrar o carater
peculiar da Republica cinica e, a partir dai, demonstrar que o esfor¢o de
comparac¢ao entre esta e a obra homonima de Platdo ¢, de certa forma e até
certo ponto — e para trazer a lembranga um titulo provocativo de Marcel
Detienne ao tratar de um outro assunto —, um esfor¢co de comparer [’in-
comparable (DETIENNE, 2000). Tal constata¢ao nao diz respeito apenas
a dificuldade obvia de se comparar uma obra que podemos ler completa,
em edigoes filologicamente seguras e com uma histéria do texto bem es-
tabelecida, com outra que, a rigor, sequer existe em sentido material, mas
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também a profunda diferenca ‘originaria’ que separa uma da outra. Alias, ¢
essa diferenga que nos impede de atribuir inteiramente ao simples capricho
do tempo e aos percalgos de uma ‘selecdo natural’ dos textos antigos o
estagio atual da nossa documentag@o relativa ao cinismo. De fato, a partir
de uma analise das informagdes disponiveis, nds podemos considerar que
a Republica de Didgenes nao deve ter sido uma composi¢cdo monografica
como o foi a Republica de Platdo, ainda que se possa discutir, no caso desta
ultima, a maior ou menor autonomia dos dez livros que a constituem.

No curso do didlogo ocorrido na casa de Céfalo e Polemarco, e narrado
por Sécrates, assistimos na verdade a proposi¢do de uma teoria, cujo arca-
bougo dramatico, no fundo muito provavelmente ficcional, ndo apenas in-
tegra um projeto literario, como — ¢ talvez principalmente — pde em marcha
o método dialético. Durante esse dialogo, em que se alternam os interlo-
cutores principais de Sdcrates em longas unidades tematicas perfeitamente
coordenadas entre si, a experiéncia das cidades histdricas, sem qualquer
circunscrigdo ou precisdo particular, serve apenas como um mobil (ou
como um anteparo) mais ou menos definido para a discussdo, fornecendo
o fio da memoria capaz de conduzir a uma cidade que sera fundada desde
as suas bases com o (ou no) discurso (1@ My €€ apyfic) e que, de “cidade
de porcos”, tornar-se-a4 uma kallipolis (PLATAO. Republica, 11, 372d; VII,
527c.). Dessa perspectiva, a composigdo literario-filosofica da Republica
platdnica, com seu notavel rebuscamento poético (cf., por exemplo,
DIOGENES LAERCIO. 111, 37; DIONISIO DE HALICARNASSO. De
compositione verborum, 25, 212-218; QUINTILIANO. Institutio Oratoria,
VIII, 6, 64), se impde como um todo unitdrio e suficiente, mas enquanto
projeto politico-filosofico parece reclamar a substancia de uma experiéncia
que lhe ¢ externa: auténtica ou ndo, a Carta VII atribuida a Platdo presta o
testemunho exato dessa exigéncia, sentida pelo proprio Platdo ou pela tra-
di¢do que o seguiu; trata-se, nesse caso, do desejo de transitar da utopia a
historia pela via de um relato autobiografico que une o fildsofo ao politico e
a pessoa do autor a sua obra (cf. MORAES AUGUSTO, 1990; 2012/2013;
CASTELNERAC, 2011). Logo, o fosso mesmo que separa as duas obras
em questdo, formalmente ‘incomparaveis’ entre si, corresponde ao terreno
comum do socratismo sobre o qual ambas evoluem com objetivos seme-
Ihantes, mas com métodos muito diferentes.

Num momento-chave do Livro II (e da Republica como um todo), ao
instar a comunidade dialogica a conceber uma cidade “boa e bela” a partir
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da qual seria visivel o funcionamento de uma constitui¢do justa, a frase
de Socrates, ja aludida, anuncia ndo apenas um percurso, como também o
seu ponto de ancoragem: “vamos 14, entdo! fagamos desde o principio uma
cidade em discurso; e, ao que parece, ¢ a nossa necessidade que a fara”
(101 81, v & &y, T MOy €& dpyfic moIdusy TOMY' TOMGoEL 8¢ avThV,
®¢ Eowkev, N Nuetépa ypeia — PLATAO. Repuiblica, 11, 369¢). A aventura
langada por Socrates ja se poe inteira nos detalhes gramaticais dessa frase
inaugural, o que ndo chega a surpreender em um autor que sabidamente
pesava cada palavra, cada expressdo de sua obra, com um apuro incomum.
Assim, o jogo entre as formas do subjuntivo e do indicativo futuro do ver-
bo moéw, com a respectiva mudanga de sujeito, resume todo o impasse do
pensamento politico: que o homem faca a sua propria cidade, no fundo sao
sempre as suas necessidades que a fardo. A injungdo de Socrates exprime
entdo a formula de uma verdade que parece evidente: a arché de toda poli-
teia é a chreia; vale dizer que a necessidade do homem, isto ¢, aquilo que
lhe ¢ util, é a um s6 tempo o principio (inclusive histdrico), o fundamento
¢ a ordem (ou poder) de toda constituicdo politica, o que apenas reafirma
a constatacdo, feita um pouco antes, de que o homem, por sua propria na-
tureza, nio sera jamais um autarkés (cf. PLATAO. Repiiblica, 11, 369b).

Se para Platdo a impossibilidade, congénita a0 homem enquanto ser fi-
nito, de uma autarkeia absoluta vem como um dado que firma a base de um
edificio logico, para Didgenes a autarkeia ¢ um desafio langado a sensibili-
dade imediata do individuo, que deve corrigir, a cada gesto ¢ a cada escolha
moral, o veredito que mais tarde vira de Aristoteles: “aquele que ndo é capaz
de viver em comunidade ou que de nada necessita por causa da autarcia
(&1 avtdpkelav) ndo ¢ parte da cidade, sendo portanto um deus ou uma fera”
(ARISTOTELES. Politica, 1253a, 27-29). Trata-se, portanto, no contexto
do cinismo, de uma substituicdo do método discursivo a huis clos — segundo
o qual a adogdo de uma ‘arqueologia reversa’ remonta as origens da cidade
para, ato continuo, corrigir seu futuro — pela ascese circunstanciada do in-
dividuo que vive ja em uma comunidade constituida, que se expoe a ela e
que tira da experiéncia que esta comunidade lhe oferece — nos termos de um
pragmatismo avant la lettre” — a prospeccdo de uma outra ordem politica
possivel. Cosmopolita ao seu modo, mas circunscrito ao acidente de uma
geografia particular (cf. HELMER, 2021), indiferente aos apelos de alguma
‘Siracusa’ e sem esperar pela boa vontade dos tiranos, Didgenes (re)lanca
continuamente a pedra fundamental de uma republica para uso imediato (cf.

PHOINIX, Ri0 DE JANEIRO, 28-2: 101-122, 2022. 113



FILODEMO. Sobre os estoicos, col. XII, 1-8 Dorandi), ao que Crates, mais
tarde, dara uma versio poética (cf. DIOGENES LAERCIO. VI, 85) e que,
assim mediada, exercera uma influéncia determinante sobre Zendo de Citio,
autor também ele de uma Republica (ver GOULET-CAZE, 2003; 2017;
HUSSON; LEMAIRE, 2022).

O confronto desses dois projetos, aparentemente antagdnicos, parece
justificar o juizo que o proprio Platdo, algcado pela tradi¢do ao posto de her-
deiro legitimo do socratismo, do alto do qual ele seria capaz de determinar
a “heterodoxia” de seus ramos concorrentes, langou a respeito do homem
que foi Didgenes: “um Socrates enlouquecido” (ver FLACHBARTOVA,
2014; CHAPUIS, 2020). Entre censura debochada e o mais elevado elogio,
Platdo reconhece, ao perceber no “rival” uma projegao distorcida do mes-
tre, a vocacdo paradoxal do cinico para encarnar a conversao dos opostos —
no caso, a razao e a loucura — e a sua consequente supera¢do. Sabemos, no
entanto, que, do ponto de vista de sua transmissdo material, a frase atribui-
da a Platdo ¢ problematica: ausente dos principais manuscritos das Vidas
de Diogenes Laércio, ela ¢ apenas marginalmente atestada pela tradi¢ao
laerciana, figurando nas edi¢des e tradugdes modernas frequentemente en-
tre colchetes, muito embora Tiziano Dorandi, o ultimo editor até a presente
data das Vidas, tenha optado por suprimir a passagem do texto editado (cf.
DIOGENES LAERCIO. VI, 54; DONZELLI, 1960; DORANDI, 2013, p.
438). Felizmente, para resguardar o testemunho da surpreendente compa-
ragdo, podemos ler essa mesma frase na Historia Variada (XIV, 33) de
Claudio Eliano, cujo contexto comporta, todavia, uma nuance particular:

Platdo discutia (d1eAéyeto) sobre alguns assuntos enquanto Dioge-
nes, que estava presente naquela ocasido, prestava pouca ateng¢do
nele. Irritado por causa disso, o filho de Ariston disse: “ouve o
discurso (t@v Loywv), cdo!”. O outro, nem um pouco perturbado,
falou: “mas eu ndo voltei para o lugar onde fui vendido, como os
cdes”, dando a entender que falava da viagem de Platdo a Sicilia.
Conta-se que Platdo tinha o costume de dizer a respeito de Diogenes
que ele era um Socrates enlouquecido.

Note-se que aqui o juizo de Platao a respeito de Didgenes, aparentemen-
te trazido @ memoria do leitor como informacgao acessoria e generalizante
(cf. os verbos gidBet e pacv), vem na sequéncia da reacdo de Didgenes ao
modo como Platdo o interpela para exigir sua atengﬁo25 e da explicagdo que
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Eliano fornece para a resposta do cinico: no fundo, o que se expde, junto
com a reversao do insulto, ¢ a alusdo a um projeto de cidade fracassado e
que, ainda por cima, custou a liberdade de seu idealizador. Pelo arranjo do
texto, fica nas entrelinhas a sugestdo de que, aos olhos de Platao, Didgenes
seria um “Soécrates enlouquecido” também — e talvez principalmente — em
termos de uma razao politica e, como frequentemente acontece com os que
sdo considerados loucos, teria provocado o riso ao mostrar a verdade (cf.
DIOGENES LAERCIO. VI, 54; 58; PLATAO. Eutifron, 3c). Pouco afeito
aos discursos (t@v A0y®v) — mas ndo inteiramente indiferente a eles (cf. o
advérbio 0Aiyov) —, Didgenes teria ousado radicalizar a “politica de proxi-
midade” de Socrates (cf. PLATAO. Apologia, 30e-31a), transformando-se
a si mesmo num paradigma niio no céu, mas sobre a terra (cf. PLATAO.
Repuiblica, V, 472d; V, 592b; DIOGENES LAERCIO. VI, 35), cuja expe-
riéncia, elevada ao patamar do escdandalo (cf. FOUCAULT, 2009), ¢ ao
mesmo tempo ¢ de modo permanente origem e verificagdo de uma consti-
tuicdo outra que permita garantir para o conjunto dos homens a liberdade
¢ a justica. Poderiamos entdo dizer que as viagens de Platao a Sicilia sdo a
forma de um esforgo insistente para, a partir de um deslocamento no espago
e de circunstincias supostamente mais favoraveis (cf. ARAUJO, 2019),
fazer convergir numa cidade particular a lexis e a praxis da melhor politeia,
a despeito da provavel diferenca natural entre essas duas dimensdes da
acdo humana (cf. PLATAO. Repuiblica, V, 473a). Por sua parte, no exerci-
cio individual de uma ascese hiperbélica e performatica (cf. DIOGENES
LAERCIO. VI, 23) — uma ascese cuja memoria escrita evolui para a forma
de um “tratado tedrico” —, Didgenes assume em si mesmo o elenchos atra-
vés do qual, ao se expor, ele expde ao escrutinio de seus concidadaos (e de
seus leitores) os pilares da constituicdo de uma cidade outra, ndo apenas
possivel, mas real e visivel, inscrita em seu proprio corpo. O cinico entdo
demonstra agindo (cf. DIOGENES LAERCIO. VI, 71), hinc et nunc, as
diretivas de sua cosmopolitica, cuja intengcdo, mais do que substituir os
modelos historicos, sera a de fornecer a base perene da sua critica. Do /o-
gos ao ergon, uma, e do ergon ao logos, a outra, as duas republicas vao em
dire¢des opostas, mas trafegam na mesma estrada.

A estridéncia com que a tradi¢do antiga martela a incompatibilidade
de espirito e de temperamento entre os dois homens parece, no fundo, es-
conder ndo apenas a perplexidade diante da origem comum de duas agen-
das filosoficas antagdnicas, como, mais ainda, a perturbagdo diante de seus
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pontos de contato mais discretos. Ironicamente, a simbologia preservada
por essa mesma tradigdo permite entrever, para além do esquematismo dis-
cutivel da historiografia filosofica da Antiguidade, as zonas de intersecao
entre o pensamento de Platdo e o cinismo. A caverna e o ‘tonel’, evocando
ambos um abrigo possivel para o homem, sdao duas imagens que colam em
seus respectivos contextos um sinal trocado apenas em aparéncia: de um
lado, a caverna, acidente geoldgico natural que lembra a vida selvagem
do homem primitivo, oferece o décor a um pensamento que busca justa-
mente promover uma coalescéncia efetiva entre nomos e phusis; de outro,
o pithos, artefato das cidades que s6 o fogo de Prometeu pode produzir,
empresta um outro alcance ao suposto naturalismo de Didgenes.
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Notas

l Veja-se, a esse respeito, Clay (1996). Veja-se também, com uma outra perspectiva,
Flores Janior (2006; 2009).

? Sobre esse termo, W. W. Tarn (1933, p. 75) chegou a escrever: “a horrible word
whlch he [Diogenes] coined and which was not used again for centuries”.

‘A situac@o paradoxal de Didgenes como exilado ¢ evocada no titulo mesmo de um

artigo de R. Bracht Branham (2007): “Exile on Main Street: Citizen Diogenes”, que
alude ainda, com alguma ironia, ao album “Exile on Main St.”, de 1972, gravado
pela banda Rolling Stones durante o “autoexilio” de seus integrantes — conta-se que
por razdes fiscais — no sul da Franca. Didgenes chega a Atenas exilado de Sinope
por ter falsificado a moeda, provavelmente com o concurso de seu pai, que tinha o
controle do dinheiro da cidade (cf. DIOGENES LAERCIO. VI, 20-21).

Ver a esse respeito, o estudo de A. Brancacci (1990, principalmente as p. 173-
197). Vejam-se ainda Giannantoni (1990, SSR, v. IV, p. 328-329) e Prince (2015, p.
149 e 422-428).

* Sobre a cronologia de Didgenes, consultar o verbete elaborado por M.-O. Goulet-
—Caze (1994) para o Dictionnaire des philosophes antiques.

Vejam se, por exemplo, os comentarios de J. Adams (1963) sobre a Repuiblica (11,
37Se I1, 378d-¢; V, 461c; VI, 495d ¢ X, 596b).

" Sobre o assunto, ver Goulet-Cazé (2003, p. 11-27; 2017, p. 546-550) e Husson
g201 1, p. 30-45).

, Tratei desse assunto em duas ocasides: 2017 e 2020.

Vejam-se os textos reunidos em SSR (V B 128-136), aos quais se deve acrescen-
tar Dion Crisostomo (Or. X, Diogenes ou Sobre os domésticos 29-32 (SSR V B
586). Sobre as tragédias de Diogenes, leiam-se as consideragdes de Giannantoni

PHOINIX, Ri0 DE JANEIRO, 28-2: 101-122, 2022. 119



(1990, SSR, v. 1V, p. 475-484), Noussia (2006), Husson (2011, p. 185-189), Ven-
trella (2011), e os diversos trabalhos de Juan Luis Lopez Cruces (que, em nome da
concisdo, nao foram listados na bibliografia acima).

Além dos estudos mencionados na n. 7 supra, leia-se Bees (2011), (com as justas
reservas de Goulet-Caz¢, 2017).

" Nio se pode duvidar de que os antigos tivessem algum tipo de aprego pela * pro-
priedade intelectual’ e pela autenticidade das obras em circulagio (cf. PLATAO.
Apologia de Socrates, 26 d-¢), o que se confirma com o registro recorrente da ati-
vidade dos plagiarios — Esquines foi acusado de plagio por Aristipo (cf. DIOGE-
NES LAERCIO. 11, 62) e o proprio Platdo, segundo Favorino (ou Aristoxeno), teria
retirado toda ou quase toda a sua Republica das Controvérsias de Protagoras (cf.
DIOGENES LAERCIO. III, 37; 57) — e dos falsarios, como Pésifon, filésofo da
escola de Erétria (cf. DIOGENES LAERCIO. IL, 61; VI, 73). E estranho, portanto,
que nenhum dispositivo ‘legal’ tenha se desenvolvido que pudesse inibir esse tipo
de pratica para além do fato incerto de uma eventual reprovagdo moral dos impli-
cados (consultem-se sobre o assunto as paginas iniciais do sugestivo e sempre util
estudo de Aline — 1915, p. 1 e ss.). Em todo caso, os cinicos parecem ter se colocado
a margem desse tipo de ‘delito’, como se indiferentes a ele ou a propria questao da
autenticidade de qualquer obra. De fato, imagina-se mal que os cinicos, refratarios
a todo tipo de propriedade, pudessem se preocupar com a propriedade da forma
material de seu pensamento. Note-se, alids, que, conforme o testemunho de Filode-
mo de Gadara em seu Sobre os estoicos, todo o debate em torno da autenticidade
das republicas de Didgenes e de Zendo mobilizou estoicos e epicuristas, mas nao
parece ter interessado aos proprios cinicos. Enfim, o relato segundo o qual Menipo
havia tirado proveito de um livro composto a quatro méos por Dionisio e Zopiro,
dois discipulos de Arcesilau, revela, por tras da falta de escripulo sugerida, uma
compreensdo incomum da difusdo literaria: cf. Didgenes Laércio (VI, 100). O fato
e ® que Diogenes Laércio apresenta um retrato pouco lisonjeiro de Menipo.

Ve]am se as consideragdes de Giannantoni (1990) em SSR (v. IV, p. 466-474).

Apesar do que podemos ler na passagem do (Pseudo-?) Hermdgenes, que trata
do tema (Progymnasmata, 3), a dificuldade de se chegar a uma defini¢do precisa do
termo ypeio, dando conta da multiplicidade de seus usos concretos, ¢ bem conhecida.
Essa dificuldade aumenta se evocarmos, como normalmente se faz — e como faz o
proprio (Pseudo-?) Hermdgenes —, outros termos correlatos, tais como amdpOeypa,
amopvnpdvevpa e yvopn. Sobre o assunto, vejam-se as consideragdes de Kindstrand
(1986 p. 217-243). Veja-se também Flores-Junior (2015, p. 18-19, n. 1).

Para uma visao, em certos aspectos, diferente do problema, ver Searby (2019).

* Giannantoni (1990, SSR, v. 1V, p. 466) anota: “Che Diogene abbia composto
un’opera con questo titolo ¢ — per opinione quasi unanime degli studiosi moderni —
poco verosimile, essendo invece molto piu probabile che si tratti de una raccolta di
ypelon di Diogene fatta da altri: non ¢ dubbio, infatti che la ypeio fu — ancor prima di
essere messa per iscritto — lo strumento principale della ‘propaganda’ cinica, quello
1n cui meglio si manifesta lo spirito di provocazione e la tappncio di Diogene”.

Ve] am-se outros textos reunidos em SSR (V B 264-271), bem como os respectivos
comentarios de Giannatoni (1990, SSR, v. IV, p. 507-512).
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" Assumo que se trata aqui de Hegésias de Sinope, e ndo, como ja se aventou, de

Heggésias de Cirene, o “apologista do suicidio”, filésofo da escola de Aristipo (cf.
DIOGENES LAERCIO. II, 86), alternativa que me parece menos verossimil. A
esse respeito, ver Goulet-Cazé (2000).

As cartas pseudoepigrafes dos cinicos, atribuidas ficcionalmente a Didgenes e
Crates, longe de um mero exercicio retorico sem qualquer engajamento filosofico
(como ja se pensou), sdo na verdade narrativas que frequentemente expandem os
motivos que encontramos condensados no corpo da literatura anedotica, explican-
do de certa forma o seu conteudo doutrinal. Deviam assim funcionar como um
instrumento da propaganda cinica, seja para a conversao de seu publico ou para um
reforgo pedagogico junto aos ja convertidos. Na verdade, a epistolografia pseudo-
epigrafe e a chreia, os dois principais géneros do discurso cinico, apresentam uma
carpintaria poética similar e atendem ao mesmo objetivo pedagdgico. Nesse senti-
do, ¢ interessante notar que, segundo o (Pseudo-)Demétrio (Sobre o estilo, 232), um
dos aspectos que fazem a beleza (kdAAoc) das cartas € a “presenca constante de pro-
vérbios” (mvkvai mapotpiot vodoar). Na definicdo de Hesiquio (Lexicon, I1, 963-
964), um provérbio (mapouio) ¢ um “discurso util para a vida” (frweeing Adyoq),
e os provérbios, “tém o poder de corrigir as disposi¢des morais e as paixdes” (R0dvV
£yovoar kai Tabdv énavopbwoiv). Enfim, Elio Theon (Progymnasmata, 120-121)
estabelece uma clara conexao entre a Topouuio € a ypeia. Sobre as cartas pseudoepi-
grafes dos cinicos, veja-se Junqua (2004). A respeito do Sobre o estilo do (Pseudo-)
Demétrio, veja-se o estudo, com traducao do texto grego para o portugués, de G.
éraﬁjo de Freitas (2011).

Isso talvez explique, a0 menos em parte, a importancia da epistolografia (cf. o
titulo Cartas, no catalogo de Sétion em: DIOGENES LAERCIO. VI, 80), e em
especial da epistolografia pseudoepigrafe, na tradi¢do cinica (veja-se a anterior):
atribuir essas ‘pegas de propaganda’ a Didgenes e a Crates, os ‘patronos da escola’,
seria, além de um argumento de autoridade, uma forma de paradoxalmente agir
2soobre a vida dos vivos a partir da virtude ‘viva’ dos mortos.

Proponho aqui uma hipotese fundada numa reflexdo muito geral que um estudo
mais aprofundado (inclusive de cada um dos titulos das obras atribuidas a Didge-
Bes) podera ou ndo corroborar.

Ja Gomperz (Griechische Denker, Leipzig, 1893-1909, 3 vols., apud GIANNAN-
TONI, 1990, SSR, v. 1V, p. 464) observava que o proprio Didgenes deveria ser o
Pzrotagonista dessa obra.

As tragédias (perdidas) cujos titulos foram transmitidos sob o nome de Didgenes
mereceriam um tratamento a parte, mas nao penso que escapassem inteiramente a
esse ‘método’. Nesse sentido, parece-me improvavel que elas tenham sido alguma
vez encenadas ou mesmo que tivessem uma parte musical ou cenografica muito ela-
borada, sem excluir a possibilidade de que tenham de fato sido compostas em prosa.
A expressao ta Tpay®ddpia usada por Didgenes Laéreio, mas muito provavelmen-
te colhida na obra de Satiro para se referir as pecas atribuidas ao cinico, parece
apontar nessa diregdo (cf. DIOGENS LAERCIO. VI, 80). Aliés, a sua atribuigio a
Filisco de Egina, um outro discipulo de Didgenes, mais do que indicar uma simples
confusao, e dado o contexto mais geral do debate, pode reforgar a hipdtese de uma
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produgao literaria de dificil classificagdo em termos de autoria e autenticidade. So-
bre as tragédias cinicas, vejam-se os titulos indicados na n. 9 supra.

* Consultem- -se, por exemplo Dixsaut (2003, p. 17-33) e Gill (2014).

“Le mot ‘expérience’ y était employé pour désigner toute manicre, qu’elle ft
effective ou seulement possible, selon laquelle I’homme, lui-méme une partie de
la nature, entre en rapport avec tous les autres aspects et différentes phases de la
nature, y compris ses illusions, ses erreurs et ses réves, aussi bien que ses arts,
considérées sous 1’angle de la beauté ou de leur utilité (...). ‘Expérience’ est un
mot utilisé pour désigner, sous une forme abrégée, le complexe de tout ce qui est
caractéristiquement humain” (J. Dewey, Experience and Nature: A Re-introduction
51928) apud COMETTI, 2010, p. 300).

Essa passagem de Eliano retoma ainda o topos da vaidade e do orgulho de Platao
(cf. DIOGENES LAERCIO. VI, 7; 26; 67).
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O DRAMA DA RECEPCAO: CICEROE A ACADEMIA’

Alice Bitencourt Haddad**

Resumo. Neste artigo pretendemos apontar aspectos da composi¢do de
Cicero, em Academica e De finibus, que indiquem o contraste que ele mesmo
estabelece entre duas correntes da Academia de Platdo: a que ele representa
e que se desenvolve entre Arcésilas e Filon de Larissa; e aquela representada
por Antioco de Ascaldao, um antigo discipulo de Filon que teria mudado
radicalmente de filosofia, assumindo influéncias estoicas. Nosso objetivo
é mostrar como Cicero constroi dramaticamente essa disputa pelo legado
platonico, com énfase nas perspectivas dos personagens — especialmente
no que tange a compreensdo da importdncia de Socrates para a filosofia
de Platdo — e nas emogées que lhes sdo atribuidas pelo Cicero escritor.
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de Larissa; et celui représenté par Antiochus d’Ascalon, un ancien disciple
de Philon qui aurait radicalement changé sa philosophie, assumant des
influences stoiques. Notre objectif est de montrer comment Cicéron construit
de maniére dramatique cette dispute pour [’héritage platonicien, en mettant
["accent sur les perspectives des personnages — en particulier en ce qui con-
cerne la compréhension de ['importance de Socrate pour la philosophie de
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Introducao

Quanto aos tesouros dos antigos sabios, aqueles que eles nos dei-
xaram escrevendo livros, percorro-os desenrolando-os em conjunto
com os amigos. E, quando vemos algo bom, selecionamos, e con-
sideramos de enorme proveito que tenhamos nos tornado amigos
uns dos outros. (XENOFONTE. Memordaveis, 1.6.141)

A Historia da Filosofia é uma histéria também das sucessdes. Um autor
antigo como Diodgenes Laércio a representa de maneira brilhante em sua
obra Vidas e doutrinas dos filésofos ilustres. Aquele que ¢ filésofo estudou
e, principalmente, conviveu com outros filésofos, herdou suas doutrinas ou
procedimentos, faz com esse legado uma obra sua, também ela transmitida
de multiplas maneiras possiveis: como escritor, como professor, na esfe-
ra politica, em suas escolhas nas diversas ¢ adversas situagoes que se lhe
apresentam, etc.

Por que falar da vida de um filésofo? Esse ¢ um estranhamento que nos
modernos experimentamos ao ler Didgenes, imputando ao autor, muitas
vezes, uma certa vulgaridade por se ocupar com aspectos que nunca tema-
tizamos em nossas pesquisas. O que nos importa se algum filésofo morreu
por doenga acometida por piolhos? O que nos importa se o outro era gago
e gostava de usar anéis? E importante falar da vida de um filosofo, contar
sobre seus feitos e defeitos, como lidou com a velhice e com os prazeres,
como se relacionou com outras pessoas, amigos ¢ discipulos, porque a vida
de um filésofo ¢ sua maior obra e a mais completa. Nao seria a vida uma
espécie de critério verificador de suas proprias teorias, especialmente quan-
do a obra teodrica reflete sobre o melhor modo de vida, sobre agdo, sobre
politica? Ha que se entender, assim, que falar da vida ¢ falar também da
obra, de modo que “vidas” e “doutrinas” ndo devem ser tomadas como
fatores separados e que ndo se tocam, mas, pelo contrario, como aspectos
que se iluminam e se explicam em vista de uma melhor compreensao de
quem foi certo filésofo.

Nas linhas de sucessdo que Didgenes oferece nos deparamos, talvez
esta seja uma palavra melhor, com uma rede. Isso porque, apesar de em
varias secdes ele supor a sucessao de um fildsofo a partir de um anterior, ele
nunca deixa de mencionar com quais outros aquele conviveu e aprendeu ao
longo da vida. De Platdo, por exemplo, Didgenes afirma que seguia as teo-
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rias de Heraclito, mais tarde tornou-se discipulo de Sdcrates, e, depois da
morte de Socrates, passou a seguir Cratilo, um heraclitico, e Hermogenes,
um parmenidico (DIOGENES LAERTIOS. Vidas e doutrinas dos filésofos
ilustres, 3.5-6) — ainda que, claramente, Didgenes o ponha como suces-
sor de Socrates ¢ abrindo o livro III com uma “nova linhagem” apds as
narrativas sobre os socraticos e seus sucessores. Encanta-nos também o
narrado, no livro VII, sobre a vida e a obra de Zenao de Citio: foi discipulo
de Crates, o cinico; de Stilpon, o megéarico; ¢ de Xendcrates e Pélemon na
Academia (DIOGENES LAERTIOS. Vidas e doutrinas dos filésofos ilus-
tres, 7.1). Consta, ainda, que gostava de estudar com o dialético Filon e
com Diodoro Cronos, o megarico (DIOGENES LAERTIOS. Vidas e dou-
trinas dos filosofos ilustres, 7.16, 7.25). E esse conjunto de influéncias se
enxerga, de fato, na filosofia estoica. H4 fragmentos de Xenocrates que
qualquer um consideraria de acento estoico, bem como sentimos um sabor
megarico nos silogismos que recebemos de Zendo e seus sucessores. Nao
vamos nos deter exatamente sobre esses pontos, mas apenas gostariamos
de assinalar a complexidade que significa a transmissdo, a sucessao, e, por
fim, o legado de uma Filosofia. Nao a toa disse P6élemon para Zendo: “Nao
me passa despercebido o fato de entrares pela porta do jardim para te en-
contrares comigo ¢ me roubares a minha doutrina para dar-lhe uma apa-
réncia fenicia” (DIOGENES LAERTIOS. Vidas e doutrinas dos filésofos
ilustres, 7.25, trad. Kury).

Essa fala atribuida a Polemon, alids, nos faz lembrar que, na relagdo
entre professor e aluno, nao ha nenhum tipo de controle sobre como aqui-
lo que se transmite chega ao aluno, e como ele vai se apropriar daquilo
que o professor porventura ensinou. Um exemplo disso encontramos nas
Memoraveis de Xenofonte, um texto relevante para o tema, pela plurali-
dade de discipulos associados a Sdcrates que nele aparecem. Ja de inicio,
Xenofonte, em defesa do mestre, argumenta com vigor contra a respon-
sabilizagdo de Socrates quanto aos destinos de Critias e Alcibiades, que
causaram tantos males a cidade (XENOFONTE. Memoraveis, 1.2.12). Eles
procuraram e frequentaram Socrates ja com a intengdo de se tornarem ha-
beis oradores e politicos, e ndo homens virtuosos. Quando aprenderam o
que queriam, se afastaram (XENOFONTE. Memoraveis, 1.2.15-16). Em
contraste com Critias e Alcibiades, muitos outros discipulos sdo apontados
como tendo buscado Socrates a fim de se tornarem excelentes (kaloi kaga-
thoi) e aptos a serem uteis a casa, a familia, aos amigos e a seus concida-
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daos, como Criton, Querefonte, Querécrates, Hermogenes, Simias, Cebes,
Fédon e outros (X. Mem. 1.2.48).

Neste artigo, que dedicamos a professora Maria das Gragas de Moraes
Augusto, trouxemos essas passagens de Didgenes Laércio e Xenofonte ini-
cialmente apenas para ambientar o leitor no tema de que trataremos, a saber,
o legado ¢ a recepgdo. Restringiremos nosso escopo a perspectiva de Cicero
em Academica e De Finibus. A dedicatdria a professora serve para indicar ndo
apenas nossa gratidao pela formacdo que recebemos durante a graduacdo, o
Mestrado e o Doutorado, mas também porque sua trajetoria ¢ exemplo do que
este artigo pretende ilustrar: que aquilo que um professor entrega ¢ recebido de
maneiras diferentes pelos diversos discipulos, que tornam a obra do professor
uma obra sua, dando continuidade, de maneira singular, as questoes levanta-
das e discutidas em comunidade, mas sempre entendendo-as como um legado.
Nesse sentido, dedico também este artigo a todos os amigos que fiz no dmbito
do Programa de Estudos em Filosofia Antiga da Universidade Federal do Rio
de Janeiro (fundado e coordenado pela professora Maria das Gragas por mais
de 30 anos), companheiros de jornada filoséfica cujo trabalho admiro, leio,
escuto e com os quais dialogo e aprendo com muito prazer.

Academica e De Finibus em linhas gerais

Em Academica, obra escrita nos ultimos anos de vida de um Cicero ja
afastado da arena politica, percebe-se que a narrativa gira em torno de um
conflito que o autor estabelece com Antioco de Ascaldo, um académico
que foi discipulo de Filon de Larissa, e que teria rompido com a tradi¢ao
da assim chamada Nova Academia. Na data dramatica da obra, Antioco
jé& estava morto e ndo consta como um personagem, porém tem seus de-
fensores. Antes, cabe explicar ao leitor que conhece pouco os Academica
que Cicero escreveu duas edigdes da obra.” Uma primeira que ele dividiu
em dois livros, Cdtulo e Luculo, da qual nos chegou integralmente apenas
Luculo; e uma segunda, que ele dividiu em quatro livros, alterando, ainda,
os personagens em questdo. Dessa segunda edi¢@o s nos chegou integral-
mente o primeiro quarto, cujo principal expositor ¢ Varrdo. Para facilitar a
compreensdo do leitor, usaremos as nomenclaturas Luculo e Varrdo, de-
pendendo do texto a que nos referirmos.’

O tema principal de Academica ¢ o da possibilidade de conhecimento a
partir das representagdes sensoriais. Em reconhecendo que seu antigo mes-
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tre, Antioco, mudara de opinido acerca desse assunto, assumindo uma con-
cepcdo de conhecimento em muitos pontos semelhantes a estoica, Cicero
desenha os personagens Varrdo ¢ Luculo como porta-vozes dessa doutrina,
¢ a si mesmo como um representante da Nova Academia, assumindo, in-
clusive, o uso de escritos de Clitdmaco (CICERO. Luculo, 98) como apoio
para a sua fala. A oposicdo entre as partes (neoacadémicos vs Antioco e
estoicos) ¢ assim estabelecida, havendo ataques e defesas dos dois lados.

Vimos a necessidade de também abordar, ainda que parcialmente, o De
Finibus porque encontramos ali novamente a rusga entre Cicero € um outro
porta-voz de Antioco, Pisdo, mas agora em torno da Etica. Nesse didlogo que
chegou inteiro, a estrutura dramatica é, talvez justamente por ter chegado
inteiro, aparentemente mais complexa. Ali temos um conjunto de dialogos
com personagens diferentes e em locais diferentes: os livros I e II, dedicados
a discussao da ética epicurista; os livros III e IV, destinados ao debate da ética
estoica; e o livro V, centrado na discussao das ideias de Antioco.

As mudancas de casa

Antioco ¢ um personagem muito interessante para a discussdo sobre
recepgao porque, como dissemos, era um académico ligado a Filon, que
desviou o rumo de sua filosofia radicalmente, aderindo a varias teses es-
toicas, algumas delas duramente atacadas pelos académicos de sua época
(e pelo proprio Antioco do passado). Da maneira como Cicero descreve, ¢
como se Antioco, seu antigo ¢ brilhante professor, tivesse se tornado um
rival, um adversario. E com muita emogao que Cicero se refere a ele. E aqui
¢ importante fazer uma pausa para explicar o titulo deste trabalho e como
estamos entendendo a escrita de Cicero no que diz respeito a esse episodio
da mudanga de Antioco. A recepgao do legado platonico € o que estd em
disputa em Academica e em parte do De Finibus. E Cicero dramatiza a
disputa, colocando em conflito as teses representantes das duas vertentes.
O “drama da recepg@o”, como chamamos, se refere a maneira encontrada
por Cicero de apresentar o embate. Ele ndo ¢ um embate puramente intelec-
tual, de confronto de ideias e conceitos, e sim também eivado de elementos
emotivos que conduzem o leitor ao calor desse enfrentamento em que to-
dos se dizem académicos, tornando aparentemente sem sentido esse nome
comum.’ Em nossa analise, decidimos focar apenas na cena dramatica e na
maneira como os personagens se referem ao legado em disputa, deixando
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para outro momento a discussio detalhada, mais propriamente filosofica,
de algumas das controvérsias entre Cicero e Antioco no campo do conhe-
cimento e da ética.

A “virada” de Antioco ¢ mencionada em algumas passagens. Em
Varrdo, 13, a situagdo ¢ mencionada em tom de intriga que atinge também
o proprio Cicero:

>

“Mas a teu respeito chegou-me qualquer coisa aos ouvidos...’
“A proposito de qué?” — perguntei.

“Ouvi dizer que abandonaste a Velha Academia e agora alinhas
pelas ideias da Nova.”

“E entdo!?” — retorqui. — “Que mais direitos tem o nosso amigo
Antioco de regressar a velha casa e deixar a nova, do que eu tenho
de abandonar a velha e passar para a nova? [...]".

Cicero ndo se aprofunda nos motivos pelos quais teria abandonado a
Antiga Academia, nem sobre quando isso teria acontecido, provocando nos
comentadores modernos um intenso debate sobre sua trajetoria filosofica.
Sabemos de sua declarada filiagdo a chamada Academia cética, mas nao
fica nem um pouco claro se a filosofia que ele seguia antes era simples-
mente a de Antioco, que agora ele critica, ou se algo ainda diferente dis-
so. Gorler (2002), por exemplo, oferece uma interpretacao mitigada dessa
passagem; primeiro, sustentando, ao longo do seu artigo, que Cicero nunca
foi “antioquiano”, a partir da analise de passagens de obras consideradas
por alguns intérpretes como pertencentes a esse periodo dogmatico (p. ex.
De Oratore, De Republica ¢ De Legibus); em seguida, defendendo a hipo-
tese de que a saida da Velha Academia para a Nova nao se referiria a uma
mudanca de filosofia, mas a uma mudanc¢a quanto aos temas abordados
em seus escritos filosoficos. Se antes Cicero tomava Platdo como modelo
na escolha e na analise de certos temas, ele agora se veria na necessidade
de expor o método e as questdes da Academia a qual pertenceu, chama-
da por Varrio de Nova Academia (ver GORLER, 2002, esp. p. 109-113).
Teria sido, portanto, sempre um cético. Mas a questdo, como dissemos,
¢ polémica, e o texto abre margem para outras interpretagdes igualmente
persuasivas. Glucker (1996, p. 39), por exemplo, menciona também o fato
de a mais antiga obra tedrica de Cicero, De inventione (c. 81 a.C.), conter
uma declaragdo de pertencimento a Academia cética, bem como sua ultima
obra, De officiis, embora questione, ao longo de seu artigo ¢ de maneira

128 PHOINIX, R0 DE JANEIRO, 28-2: 123-139, 2022.



muito arguta, a permanéncia dessa filiagdo por toda a sua vida. Sua pro-
posta ¢ a de que Cicero teria sido primeiro um académico cético, filoniano;
depois, um seguidor de Antioco; e em 45 a.C. teria retornado ao ceticismo
de Carnéades e Filon. Ele faz, portanto, uma leitura mais rigida daquela
passagem que menciona a “mudanga de casa” de Cicero, bem como de
algumas passagens criticas a Academia cética em algumas de suas obras
(especialmente De legibus, 1.39), cujo peso Gorler também diminui em sua
interpretagdo. Como aqui estamos preocupados com a posi¢do de Cicero
em Academica ¢ De finibus, obras compostas no mesmo periodo, a decisdo
por uma ou outra compreensdo de sua trajetoria ndo afetara (ou ndo afetara
muito) nossa presente investigagdo, de modo que deixaremos por ora em
suspenso essa questio, que merece atengdo maior do que agora poderemos
oferecer.”

Quanto a Antioco, essa versdo de que teria deixado a Nova Academia,
aquela iniciada por Arcésilas e continuada até Filon de Larissa, para regres-
sar a Antiga ¢ o que Cicero afirma que ele mesmo dizia. Ela serd, porém,
contestada em diversos momentos, colocando-se em questdo a legitimida-
de de seu pertencimento a Academia — ndo s6 a “nova”, como a “antiga”,
por sua adesdo a solugdes estoicas para alguns problemas (“apesar de cos-
tumar ser tido por Académico, se alterasse num ou noutro ponto a sua dou-
trina, poderia passar por um Estoico de gema”; Luculo, 132.8-10). E o caso,
por exemplo, do problema do critério de verdade. Durante muito tempo o
estudou com Filon — dizia-se, inclusive, que foi a pessoa que mais estudou
com Filon esse assunto (CICERO. Luculo, 69.2-3) —, e escreveu ele proprio
sobre o tema. Na velhice, “passou a atacar com a mesma veeméncia 0s
pontos de vista que antes costumava defender” (CICERO. Luculo, 69.4-6).

O personagem Cicero se pergunta o que aconteceu para haver essa mu-
danga, aparentando perplexidade e expressando algum deboche: “Pergunto
a mim mesmo que espécie de dia foi esse que o iluminou e lhe revelou o
critério para distinguir o verdadeiro do falso, cuja existéncia ele negara
ao longo de tantos anos!” (CICERO. Luculo, 69.8-11). Se passa a dizer o
mesmo que os estoicos, por que ndo mudou de escola? E entio que Cicero
comenta uma hipotese bastante hostil que corria, a de que Antioco s6 teria
querido se destacar de Filon quando comegou a ter discipulos proprios.
Além disso, para ele interessaria manter a designacdo de académico, pela
reputa¢do do nome. O desejo de recuperar o legado da Antiga Academia
seria falso, apenas uma forma de justificar suas mudangas, preservando, ao
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mesmo tempo, o nome. A hipdtese dele, Cicero, por sua vez, apontaria mais
para uma fraqueza do que para a ambicao de reputagdo: Antioco ndo teria
aguentado os ataques unificados das demais escolas contra a Academia (a
nova), e, assim como quem foge do sol, teria se abrigado a sombra da
Antiga Academia (CICERO. Luculo, 70). Confirmando-se qualquer das
duas hipdteses, Antioco sairia bastante desqualificado, ou por oportunismo
ou por incapacidade. Um contraste relevante com a descri¢ao que dele faz
Cicero em outro momento, ao afirmar que ultrapassava os outros filésofos
em inteligéncia e conhecimento (CICERO. Luculo, 4.11-13). Por esse con-
traste fica mais explicita sua perplexidade com a mudanga de Antioco. Que
justamente ele, Antioco, seja o primeiro a defender o critério estoico de
verdade, isso — diz Cicero — o afeta demais (qui me valde movet, CICERO.
Luculo, 113.9), ou porque ele amava aquele homem, assim como aquele o
amava (vel quod amavi hominem sicut ille me; CICERO. Luculo, 113.9-
10), ou porque era o mais refinado (politissimum) e sagaz (acutissimum) fi-
losofo de seu tempo. A admiragéo pelo mestre era enorme ¢ talvez por isso
a decepgdo tivesse sido ainda mais aguda. Mas, claro, trata-se de uma dra-
matizacdo que acompanha e ilustra com tintas fortes o embate das ideias.

Cicero e o legado de Socrates e Platdo

Em contraposi¢do a decepcao com Antioco, Cicero apresenta sua visdo
do significado de ser um académico. Ele o faz de muitas formas, mas talvez
a mais bonita se encontre no inicio do livro V do De Finibus. Seu inter-
locutor no livro ¢ Bruto, a quem ele conta sobre o periodo em que viveu
em Atenas, em sua juventude, ¢ onde teve aulas com Antioco, que acon-
teciam no ginasio de Ptolomeu. Aquela altura, em 79 a.C., ja havia acon-
tecido a invasdo de Sula durante a Primeira Guerra Mitridatica (86 a.C.),
Filon ja havia morrido ap6s fugir para Roma, e as atividades no interior da
Academia teriam cessado desde entdo.

Junto com Pisdo (porta-voz de Antioco nesse didlogo), Quinto,8
Pompénio Atico e Liicio Cicero,9 Cicero tinha acabado de ouvir uma pa-
lestra de Antioco, e eles resolvem dar um passeio pela Academia, descrita
como um local que costumava estar vazio a tarde. O ponto de partida para
a caminhada € a casa de Pisdo. O percurso e a distancia sdo estabelecidos.
Estaria Cicero dramatizando sua propria trajetoria filosofica, partindo da
casa de Pisdo em direg¢do a Academia?’ E dificil garantir alguma resposta
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nesse sentido, mas a caminhada até a antiga escola de Platdo, agora deserta,
¢ ainda apo6s a aula de Antioco, ndo parece uma escolha arbitraria, ainda
mais quando o autor da narrativa ¢ tdo consciente do exercicio da escrita,
da composigdo textual.

Quando os personagens chegam, ap6s pouco mais de um quiléme-
tro de caminhada, todos, sem excecdo, falam de suas emogdes por terem
passado ou estarem em locais frequentados por homens tao ilustres e que
eles s6 conhecem por seus textos. Pisdo se emociona ao pensar em Platdo,
Espeusipo, Xendcrates e Pélemon, os membros daquela que Antioco consi-
derava a Antiga Academia, e a qual ele declarava recuperar. Quinto, amante
da obra de Séfocles, confirma o mesmo sentimento ao olhar, no caminho,
para o casario de Colono (“tive a sensagio de ver Edipo”, De finibus 5.3).
Pompénio Atico, o epicurista, também declara ndo conseguir se afastar da
recordacgdo do rosto de Epicuro ao passar pelos jardins. Apesar de ndo ter
conhecido o filésofo, seu rosto seria bem conhecido por conta da pratica
epicurista de pinta-lo em quadros, tagas e grava-lo em anéis. E entdo que
Cicero fala de sua propria comog¢do ao ver ¢ apontar um pequeno auditorio
onde Carnéades lecionava. Cicero também conhecia seu retrato, entdo sen-
te que pode vé-lo em seu assento (“e creio até que o seu assento, privado
da companhia de t3o poderoso intelecto, como que sente saudades da sua
voz”, De finibus, 5.4). Cicero, portanto, localiza na figura de Carnéades a
sua admiracdo. Sua caminhada até a Academia o levou a esse importante
continuador da filosofia de Arcésilas. Por ultimo, Lucio Cicero, corado,
conta de sua iniciativa de visitar a Baia de Faleros, onde Demostenes de-
clamava, e de seu desvio durante a caminhada para tentar ver o timulo de
Péricles. “Mas nesta cidade”, diz ele, “as recordagdes sdo infinitas; por
onde quer que vamos a historia vem ao nosso encontro” (CICERO. De
finibus, 5.5).

E apos essa abertura tio significativa, com todos os personagens situa-
dos quanto as suas influéncias, levados pela emog¢ao de verem e andarem
por onde passaram aqueles grandes homens, que Pisdo inicia sua exposi¢ao
sobre o supremo bem segundo Antioco. Reforcando as duvidas sobre sua
trajetdria filosofica, o jovem Cicero, rememorado pelo Cicero mais velho
que dialoga com Bruto, ndo ¢ um aliado de Antioco. Ele ja é um seguidor
da Nova Academia (CICERO. De finibus, 5.7) e critico em vérios pontos
da doutrina do mestre que ele esta, naquele mesmo periodo, frequentando.
E preciso, porém, ter cuidado com o que Cicero afirma sobre si mesmo.
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Nada garante que ele ndo esteja projetando no Cicero do passado sua vi-
sdo da época em que escreveu. Por outro lado, ¢ também possivel que seu
desencanto pela filosofia de Antioco tenha se dado, de fato, antes de sua
estada em Atenas, ja que ndo se descarta a hipotese de que eles tenham se
conhecido antes, uma vez que pouco se sabe sobre por onde teria andado
Antioco ap6s a fuga de Filon para Roma. Além disso, ¢ relevante destacar
que Cicero teve uma formagao plural, que ele mesmo descreve em varios
momentos. E sua relagdo com Antioco pode nunca ter sido a de um fiel
seguidor, assim como ndo o foi com alguns daqueles que ele aponta como
professores, tais como Diddoto (estoico cujas licdes ouvia desde crianga e
que morava em sua casa; cf. Luculo, 115), Fedro e Zendo de Sidon (epi-
curistas; cf. De finibus, 5.16). A fidelidade de Cicero, nas obras aqui em
questdo, ¢ a algo que chamariamos de espirito socratico.

A maneira como Cicero entende a filosofia platonica, ao menos em
Academica e De finibus, passa, necessariamente, pelo resgate da filosofia
de Socrates. “Filosofia” entendida ndo como um conjunto de doutrinas, mas
como atitude, modo de proceder, perguntar e argumentar, modo de se rela-
cionar com as teses dos homens comuns e com as dos ditos sabios, modo de
se relacionar com os discipulos, e poderiamos pensar em tantos outros as-
pectos de uma filosofia de carater oral e ocupada com os assuntos humanos
e, portanto, com a vida. Em De Finibus 1 ¢ I, por exemplo, o contraste en-
tre um Cicero autodeclarado socratico e o epicurista Torquato se evidencia
pela maneira como cada um escolhe defender suas ideias. Torquato, apds
ser provocado por Cicero, inicia uma exposi¢ao sobre a doutrina epicurista
do bem ultimo a partir da metodologia também de Epicuro (CICERO. De
finibus, 1.29 et seq.). Ele disserta sobre o tema sempre fazendo mencao
ao filosofo. Assim temos Torquato, ao longo de sua apresentagdo, supos-
tamente reproduzindo o pensamento e a maneira de expor de Epicuro. O
livro I termina com Torquato encerrando sua fala e expressando o desejo
de ouvir a opinido de Cicero. O livro II se inicia com Torquato e Triario
encarando Cicero, na expectativa de ouvi-lo, porém este corta completa-
mente a aspiracdo dos ouvintes, recusando-se a oferecer uma palestra do
mesmo tipo. E o rejeita amparado em Socrates: “Quando ¢ que Socrates,
considerado de pleno direito o pai da filosofia, alguma vez fez semelhante
coisa?” (CICERO. De finibus, 2.1). Ainda compara a pratica de Torquato
com a dos sofistas, como Gorgias, que discorriam em publico sobre os
assuntos que lhes eram demandados. Socrates, ao contrario, esperava os
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outros discorrerem para entdo os refutarem. Esse procedimento teria sido
abandonado até mesmo pela Academia, permanecendo os ouvintes calados
ao ouvirem a exposicao do mestre. Cicero, porém, valorizando a conduta
socratica, recuperada por Arcésilas, decide discutir ponto por ponto a fala
de Torquato, com o compromisso de rejeitar o inaceitavel e confirmar o que
estivesse disposto a aceitar.

Em Varrdo (3), essa inspiracdo em Socrates também se manifesta quan-
do ele declara que tem como tarefa “expor em latim a antiga filosofia pro-
cedente do pensamento de Socrates”. Confissdo, essa, que ocorre durante
uma discussdo acirrada sobre a importancia de se traduzirem textos filo-
soficos para o latim que ele trava com Varrdo, que, por sua vez, defende
que se leia filosofia em grego, dentre outros motivos, para que ela ndo seja
vulgarizada.l Essa indicacdo de que sua tarefa filosdfica estd atrelada a
Socrates ¢ reveladora, pois mostra, ao mesmo tempo, que ndo ¢ a qualquer
Academia que ele se vé pertencer, mas aquela iniciada por Arcésilas, e
que justamente reivindica a retomada da divida socratica. E de se notar
que, dentre os fragmentos que nos chegaram de Espeusipo ¢ Xenocrates,
por exemplo, nenhum deles faz referéncia a qualquer vinculagdo desses
primeiros académicos com Socrates. Arcésilas, ao contrario, aparece na
narrativa de Cicero como um académico que se opunha a Zenao de Citio,
especialmente no que diz respeito a sua concepgdo de conhecimento, mas
sendo respaldado, principalmente, pela figura de Sécrates. Suas disputas
com Zenao, diz Cicero, ndo ocorriam pela mera vontade de vencé-las, mas
porque Arcésilas realmente considerava que certos assuntos eram obscu-
ros em si mesmos, assim como Socrates considerava (CiCERO. Varrao,
44). E Arcésilas, entdo, ndo somente revigora a atitude socratica, como a
radicaliza, negando, inclusive, o unico conhecimento que Socrates reivin-
dicava para si (CICERO. Varrdo, 45), numa provavel remissdo a Apologia
(21b3-4) de Platdo: “éyw yop on olte uéya olte oUIKpoOv cOVOII0. EUODTD
00@Oo¢ @V”: “pois eu sei sobre mim mesmo que nao sou sabio, nem grande
nem tacanho”.

A divergéncia entre Cicero e Antioco passa também pela maneira como
cada um 1€ a figura de Sécrates. E aqui temos um problema que merece
um pouco mais de aten¢do. Ainda que Varrdo e Luculo sejam porta-vozes
da filosofia de Antioco, ha uma diferenga entre os dois no que diz respeito
a compreensdo da ignorancia socritica.~ Luculo vé na postura socratica
uma estratégia, a de se rebaixar (ipse detrahens) para deixar o interlocutor
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fazer sua exposi¢ao a fim de refuta-lo, valendo-se da ironia, que ele explica
como uma espécie de dissimulagdo que implica dizer uma coisa pensando
ou sentindo outra (CICERO. Luculo, 15). Luculo veria, assim, a confissdo
de ignorancia como artificio retérico, de maneira semelhante ao que se
encontra na acusa¢do de Trasimaco na Republica (337a2-5) de Platdo. A
eironeia socratica ali ¢ considerada pelo personagem como um mecanismo
malicioso utilizado com vistas a vitdria no embate discursivo. Cicero, por
sua vez, leva a sério a confissdo de ignorancia de Socrates, alegando ser
impossivel duvidar, depois de ler os numerosos didlogos, de que o filésofo
realmente sustentava que nada podia ser conhecido, com excegdo de ape-
nas uma coisa: scire se nihil se scire, “saber nada saber” — uma recriagio,
me parece, daquela frase que citamos ha pouco da Apologia.

Entendo que ndo ¢ o caso aqui de investigar quem estd com a razao, se o
personagem de Cicero ou de Luculo, mas de perceber a diferenca entre eles
e como ela repercute em suas filosofias. A radicalizagdo da postura socratica
por Cicero, herdada da Nova Academia iniciada por Arcésilas, o levara a
questionar a possibilidade de conhecimento pelos sentidos (ver CICERO.
Luculo, 77-90) e pela razio (CICERO. Luculo, 91-98), admitindo, todavia,
que a falta de garantia sobre a veracidade das representacdes ndo impede a
vida, na medida em que basta tomar o verossimil (probabile) como guia. Essa
posicao parece mais uma constatagdo do que uma resposta a comum critica
da inatividade que os céticos recorrentemente sofreram ao longo da historia.
Se o cético duvida de tudo, como pode agir, como escolhe? Por que ndo
se joga do precipicio, como perguntou Aristoteles (cf. Metafisica, 1008b15-
17)? Os criticos veem com essa questdo uma espécie de prova de que nao ¢
verdade que os céticos ndo tenham crengas, ou de que duvidem de tudo. Mas
uma saida para o problema posto ¢ se perguntar, em contrapartida, “quem de
nos precisa ter uma verdade certa e garantida para agir?”. E disso que Cicero
esta falando. Basta termos uma opinido que parega verdadeira, que ndo es-
teja em conflito com outras que igualmente paregam verdadeiras. Colocar
em duvida todas as representagdes ndo significa, absolutamente, afirmar que
ndo haja diferenga entre elas, e o fato ¢ que umas parecem mais persuasivas
do que outras. Nesse sentido, o ideal de sabedoria, especialmente o estoico,
¢ substituido pela opinido verossimil, pela representagdo persuasiva, enfim,
pelo que Cicero chama de probabile. Como diz seu personagem em Luculo
66, “Pessoalmente sou um grande opinante (pois ndo me tenho por um sa-
bio!) [...]”, dando outra forma, mais uma vez, a declaragio socratica.
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Ja em Varrao (15-17), o contraste entre o representante da filosofia de
Antioco e Cicero ¢ um pouco mais complexo, pois ndo ha, da parte de
Varrdo, afirmagdo alguma que levante suspeitas sobre o uso que Socrates
faria de sua confissdo de ignorancia. A imagem que o personagem dese-
nha do fildésofo ¢ de alguém que teria tirado a filosofia das especulagdes
obscuras em torno da natureza, ela propria obscura em si mesma, condu-
zindo a filosofia para a vida cotidiana, para as investigagdes de cunho mo-
ral. Varrdo, portanto, reconhece um ceticismo em Socrates; diferente de
Luculo, que diz com todas as letras: “Do nuimero destes cépticos devem
excluir-se Platdo e Socrates” (CICERO. Luculo, 15), justificando essa tese
com sua ja mencionada interpretagdo da ironia socratica.

Quanto a argumentagdo socrdtica, Varrdo simplesmente a descreve
sem acrescentar qualquer juizo negativo:

[...] Socrates conduz o encontro sem nunca afirmar nada, refuta o
que os outros dizem, declara nada saber a ndo ser que nada sabe
e que a sua superioridade consiste em que 0s outros ignoram o que
Jjulgam saber, enquanto ele apenas sabe uma coisa, que nada sabe
e que julga ser este o motivo por que Apolo o considerava o mais
sabio dos homens, uma vez que a unica sabedoria que o homem
pode ter consiste em ndo julgar que sabe o que de facto ignora.
Repetia isto constantemente, mantinha sempre esta certeza, e assim
todas as suas palavras consistiam em enaltecer a virtude e exortar
os outros a pratica das virtudes, facto de que nos podemos informar
pela leitura dos livros dos discipulos de Socrates, sobretudo os de
Platdo. (CICERO. Varrdo, 16)

A questdo para Varrdo, e nisso residira sua divergéncia com o perso-
nagem de Cicero, ¢ que a filosofia de Platdo ndo repercute essa postura.
A insipiéncia de Socrates se opde a descrigdo de Platio como versatil (va-
rius), multifacetado (multiplex), eloquente (copiosus) ¢ como alguém que
estabeleceu uma filosofia una. Residiria, portanto, na propria filosofia pla-
tonica uma discrepancia com relag@o a maneira socratica de filosofar, e que
seria ainda mais acentuada por seus discipulos, nomeadamente Espeusipo,
Xendcrates e Aristoteles, que abandonariam de vez a duvida socratica e
a conduta de nada afirmar, compreendendo a filosofia como doutrina ou
sistema (disciplina). “Daqui resultou algo que Socrates ndo aprovaria: a
filosofia como discurso sistematicamente articulado, com as matérias dis-
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tribuidas segundo uma ordenagdo bem estabelecida” (CICERO. Varrdo,
17-18). Alias, nisso, em acordo com Varrdo, Luculo também apresenta a
compreensdo de que a filosofia platonica se constitui como um sistema
bem-acabado (CICERO. Luculo, 15).

Em resposta a Varrdo (para quem, grosso modo, Socrates seria um
cético com relagdo a possibilidade de conhecimento da natureza, mas ndo
Platdo), apresenta-se a perspectiva do personagem Cicero, segundo a qual
Platdo ndo se contraporia, nem discreparia dessa referéncia que foi Socrates,
pelo contrario. Ao descrever e justificar o0 modo de proceder de Arcésilas,
que “argumentava contra as teorias de todos os outros pensadores, conseguia
persuadir muitos deles a abandonarem as suas ideias, e [...] defender alterna-
damente a adesdo a uma tese e ao seu oposto” (CICERO. Varrdo, 45), Cicero
reconhece essa pratica como aquela que justamente ocorre nos didlogos de
Platdo, “ja que nos seus livros também nada se afirma, também se argumenta
a favor de uma tese e do seu contrario, numa palavra, tudo se investiga e nada
de certo se conclui” (CICERO. Varrdo, 46).

Cicero ndo se detém por muito tempo nessas passagens em que 0S per-
sonagens se posicionam sobre suas formas de fazer filosofia, mas elas com-
pdem de maneira sutil o drama da recepgdo, uma vez que fica claro que ¢
também a partir da divergéncia entre os modos de interpretar a escrita pla-
tonica que cada personagem envereda por um caminho filoséfico: Cicero
apresentando-se como alguém que se filia a Arcésilas e seus seguidores,
ancorado numa filosofia platonica de matriz socratica, aporética, refutati-
va, opinante, e que valoriza o conflito das posi¢des no embate dialdgico;
Luculo, Varrdo e Pisdo, como representantes de Antioco ¢ de uma filosofia
platdnica esquecida da figura de Socrates, de influéncias estoicas, e que
vé a obra de Platdo como sistematica ou doutrinal. E claro que esse é o
desenho que Cicero apresenta, e que muito mais se deve investigar para
uma visdo menos caricata de Antioco. Porém, de todo modo, a caricatura
de Antioco acaba nos ajudando a entender o proprio Cicero, a que tipo de
filosofia ele se opde e, em linhas bem gerais, que tipo de platonismo ele
rejeita. As tintas fortes de Cicero se devem também, provavelmente, ao
fato de defenderem uma filosofia em vias de perecer, pelo menos enquanto
uma filosofia que se expde como platonica. Em De natura deorum, ele se
mostra consciente de que defende um modo de fazer filosofia quase sem
adeptos na propria Grécia, onde “ela teria surgido com Socrates, teria sido
revivida por Arcésilas, fortalecida por Carnéades ¢ florescido” até sua épo-
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ca (ND 1.11). E essa decadéncia ele atribui ndo a alguma falha da propria
Academia, mas a lerdeza tipica do ser humano (tarditate hominum), que
dificilmente se entregaria a tarefa de estudar as diferentes escolas e argu-
mentar a favor e contra todas elas, quando pode se dedicar a estudar apenas
uma, além de ter a facilidade de recorrer ao argumento de autoridade quan-
do preciso (“Pitagoras disse”, por exemplo; ver ND 1.10).

Cicero ndo estava de todo errado em seu diagndstico (ndo me refiro, cla-
ro, a atribuicdo de responsabilidade a lerdeza humana, mas a percepcao de
decadéncia e de futuro incerto da filosofia que ele mesmo professava), se
pudermos confiar no que temos hoje de resquicios da filosofia platdnica na
Antiguidade apds Antioco. Desse autodeclarado académico em diante, o pla-
tonismo assumiu muitas facetas e influéncias: estoicas, pitagoricas, judaicas,
entre outras; porém, nunca mais retornou (pelo menos nio temos registros)
a postura cética e de linhagem assumida como socratica. Reencontraremos
vérios de seus procedimentos e atitudes no pirronismo, e identificaremos
muitos dos argumentos de Arcésilas e de seus seguidores nos textos de Sexto
Empirico, porém este filésofo ja ndo quer se vincular a heranga de Socrates e
muito menos a de Platdo, localizando em Pirro o inicio de uma nova tradigdo.
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Notas

; Quando os tradutores ndo forem indicados, a tradugdo ¢é nossa.

Sobre os motivos de Cicero escrever uma segunda edigdo, ver Griffin (1997, p.
314-27).

Parece-nos mais facil ao leitor identificar os textos como Luculo e Varrdo do que
como Academica Priora e Academica Posteriora, respectivamente. E comum a
confusdo sobre o que vem antes € 0 que vem depois, especialmente porque Varrdo,
apesar de escrito depois, contém o que seria a primeira parte da obra Académicas
como um todo. E Luculo, que foi escrito antes, conteria a Gltima parte desse con-
junto, ainda que numa primeira edigdo. Por isso, ha edi¢gdes que apresentam Varrdo
primeiro e Luculo depois, considerando haver uma continuidade tematica ou dra-
matica que deve ser respeitada, apesar de a ordem cronoldgica das edi¢des ndo ser
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esta. E o caso da edigdo da Loeb, que designa o texto que aqui chamamos de Varrdo
de Academica I, e o texto que aqui chamamos de Luculo de Academica I1.

* Cf. Luculo (143.7-8): Quid ergo Academici appellamur? an abutimur gloria no-
minis? “Por que entdo somos chamados de académicos? Ou estamos abusando da

loria do nome?”.

Daqui em diante, todas as tradugdes de Cicero sio de Campos (ver CICERO,
2018)

Citamos apenas Gorler e Glucker como exemplares de posigdes distintas nesse
assunto, mas a literatura ¢ bem maior, ¢ pode ser encontrada em ambos os autores
g:itados.

Sobre o destino da Academia apds a invasdo de Sula, ver a discussdo de Bonazzi
52020).

Irmao mais novo de Cicero.

Um primo de Cicero por ele muito querido.

Cf Lima (2018) para uma analise rica e detalhada dessa cena do De finibus.

'Paraa perspectiva de que em Cicero a escrita filosofica em latim equivaleria a
prestacao de um servigo publico de instrugdo, ver Lima (2010). Ver também Cicero
(De Natura Deorum 1.7-8).

Um trabalho muito minucioso nessa averiguacao pode ser encontrado em Glucker
(1997).
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SANDUICHE A MODA DOS MESTRES DO PASSADO

o
Tereza Virginia Ribeiro Barbosa

Resumo: Este ensaio consiste em uma leitura comparada dos prologos
d’O banquete de Platio e d’O banquete de Mario de Andrade. Detectamos
estratagemas de apropria¢do (similitude e rejei¢do) e certo modus operandi
do poligrafo paulistano na abordagem de Platdo. Buscamos também exibir
um panorama do cardter poético brasileiro na obra em foco.

Palavras-chave: didlogo; Platdo, recepg¢do classica; banquete; Mario de
Andrade.

SANDWICH A LA MODE OF THE MASTERS
OF ANCIENT TIMES

Abstract: This essay is a comparative reading of the prologues of Plato’s
Symposium and Mario de Andrade’s O banquete. We detect appropriation
stratagems (similarity and rejection) and a modus operandi of the Paulistano
polygraph in the approach to Plato. We also seek to display a overview of
the Brazilian poetic character in the work in focus.

Keywords: dialogue; Plato; classical reception; banquet; Mario de Andrade.

Em certos banquetes, conviria fazer como Afranio Peixoto fazia nas
reunioes da congrega¢do: colocava diante de si um cartdo com a
palavra XIT4, isto é, “Cala-te”. Que, alias, um seu biégrafo diz
que se lé “EIA”. Lé-se “SIGA”, do verbo 21ycw, calar-se. O que
o biografo também devia ter feito. (FIGUEIREDO, 1978, p. 127)
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Banquete de palavras, homenagens

Como adiantamos no resumo, pretendemos observar comparativamente
o prologo de duas obras literarias compostas sob a a forma de Dialogo.
Vamos avaliar a apropriacao do texto de O Banquete de Platao (*428/427
a.C./Atenas 1348/347 a.C./ Atenas) realizada por Mario de Andrade
(*09/10/1893/Sao Paulo 125/02/1945/Sdo Paulo). Pela epigrafe acima,
queremos projetar de antemao a imagem de um processo de transposi¢ao
da cultura grega para a brasileira (seja em relacdo a forma, temas, concei-
tos, contetidos e miragens). Nessa dindmica encontramos exemplo de acer-
tos (ou similitudes e repeti¢des) e de mal-entendidos (reinvengdes criativas
e rejei¢des) entre mundos e tempos diversos, tema geral do artigo.

A razdo de ser desta reflexdo, exposta particularmente em um veicu-
lo académico dedicado ao estudo da Historia Antiga, ¢ homenagear uma
das mais conceituadas filosofas brasileiras, Maria das Gragas de Moraes
Augusto. Cantamos loas a uma platonista de primeira, formadora de deze-
nas de seguidores do pensador atico.

E bem provavel que em relagio a Platio, alids, deixemos na boca do
publico leitor um gosto de “quero mais”; afinal, ndo somos capazes de sa-
ciar — nem pretendemos — o leitor filésofo, douto conhecedor profundo
do ilustre professor de Aristoteles. Mas vamos discorrer por 15 paginas
sobre um brevissimo recorte — isso alivia o peso do fardo que escolhemos
carregar — da literatura filosofica grega simposiastica a partir de registros
misturados, isto ¢, abordaremos um plato académico principal sem devora-
-lo. Contentamo-nos com os aperitivos servidos com especiarias brasilei-
ras. Pedimos vénia a “dona” Graga.

Talvez o correto fosse dispensarmos muitas entradas e servirmos o pri-
meiro plato,1 um auténtico Platdo, se ¢ que ¢ possivel servi-lo a grega ple-
namente... Nao o sendo, serviremos un plat a la brésilienne, mariscada a
beira-mar. Guardamos o plato principal para outra ocasido, limitemo-nos
ao prologo do dialogo do menu apresentado.

Assim, concomitantemente, vamos degustar um ¢ outro, “beliscar”
Platdo e saborear uns tantos “bons-bocados” d’O Banquete de um filésofo
indistinto, o poligrafo Mario de Andrade, que, sobre si, muito modestamen-
te, afirma:

Me parece mesmo que ndo sou nada, na questdao dos limites in-
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dividuais, nem poeta. Sou mas é um individuo que, quando sindo
quando, imagina sobre si mesmo e repara no ser gozado, morto de
curiosidade por tudo o que faz mundo. Curiosidade cheia daquela
simpatia que o poeta chamou de “quasi amor”. Isso me permite ser
multiplo e tenho até a impressao que bom. (ANDRADE, 1928, p. 5)

A citagdo € nosso primeiro ponto de ligac@o entre os dois autores com
suas obras aqui contempladas. O motivo ¢ pontual: a expressdo “quasi
amor”. Ela liga o tema fundante d’O Banquete de Platdo, uma narrativa
dedicada a investigar a relacdo entre poesia e filosofia, a perquiricdo sobre
a natureza de Eros. Deus da paixao erdtica, Eros, apo6s as conversas filoso-
ficas dos amigos de Socrates, serd transformado pelo ateniense em deus da
paixdo pela sabedoria. E, pois, dai que vem o realce pela citagdo, da pratica
declarada do brasileiro de exercitar um “quasi amor” por tudo “o que faz
mundo”, curiosidade cheia de simpatia. Com isso, ousamos afirmar que,
sim, nds no Brasil habemus Platones!

E dessa forma que concebemos este artigo: intentando fazé-lo nascer
saboroso, festivo e afetivamente comemorativo. Mas comecemos, diligen-
temente, segundo as regras do autor de nossa epigrafe, evitando correr ris-
cos cruéis e tomar uma coisa por outra. Vamos dar nome as boias.

A semelhanca nos titulos

A traducdo do titulo da narrativa antiga merece uma pequena observa-
¢do. Deveras, esse banquete, que, na verdade, ¢ nomeado em grego como
2vumdaiov, tem carater particular, ele ¢ mesmo um banquete ¢ ndo um sim-
poésio. Via de regra, um simpdsio grego ¢ festa para beber junto (cup-) uns
com 0s outros, € isso, exceto para os endfobos, ja ¢ bastante bom. Trata-se,
pois, de uma ocasido de convivéncia festiva em que se passa, de boca a
boca, o copo, o canto, a palavra, as piadas, as mimicas, etc. Nesse contex-
to, tudo se dava em um universo essencialmente masculino (excetuando
as flautistas, dangarinas, malabaristas e hetairas), criado para a inicia¢ao
de meninos no exercicio das tradigdes culturais que deles se esperava (cf.
COOKSEY, 2010, p. 1 € 6).

No entanto, o Zvurdaiov platénico, como realga Leo Strauss, ¢ ver-
dadeiramente o relato de um banquete quase a brasileira, daqueles nos
quais se reunem amigos para comer a farta e falar pelos cotovelos. Prova
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disso estd, segundo Strauss, na fala da personagem Glauco, que, nas pri-
meiras linhas, interpela Apolodoro e se refere a uma refeicdo comum, um
cvvdewmvov, encontro festivo para comer, que tivera lugar em Atenas por
ocasido da primeira vitéria de Agatdo no concurso de tragédias. Strauss
reforga, ndo se reporta a uma vinhaga comum, um GUUTOGLOV; “ndo se trata
de beber juntos, mas de comer juntos. Eles comem realmente (...). E isto
¢ de importancia muito grande. Logo, ndo ha utopia. Eles estdo, de algum
modo, satisfeitos” (STRAUSS, 2001, p. 19).2 Assim afirma Strauss; mas
isso do comer, isso da ndo utopia e da satisfacdo ¢ importante por qué?

Um dos motivos, o proprio Strauss sugere. Para ele, a filosofia ¢ rea-
lizada por seres humanos comuns, sujeitos de carne e 0sso com nomes
proprios, membros desta ou daquela sociedade, coisa que se vé sem esfor¢o
nos protagonistas d’O banquete, a saber, os gregos que comentam e inves-
tigam o amor pela poesia e pela filosofia na oportunidade da comemoragao
da vitéria de Agatdo. A hipotese ¢ a de que, para fazer poesia e filosofia,
carece ter pés firmes no chao e formas concretas para pensar, pois

o inquérito filosdfico, a especulacdo, a teoria [a contemplagdo]
corre o risco de esquecer-se de si, de se perder na contemplagdo
da coisa contemplada. Por esta mesma inquietagdo, a especulag¢do
torna-se muito pouco filosofica. A Filosofia, ou o que quer que se
chame a esta perquiri¢do, deve sempre saber o que faz — estar
sempre sob o dominio de si — e deste modo ela deve sempre em-
preender a reflexdo sobre o ﬁlosofar.3 (STRAUSS, 2001, p. 58)

Nesse sentido, também o texto andradiano d’O Bangquete brasileiro, de
certa maneira, reproduz o modelo emulado. A austeridade ¢ o ascetismo
ndo se preveem, mas o sentido de agremiar um grupo de amigos para ava-
liar a criagdo do “poeta-compositor Janjao”, durante uma refei¢ao, recupe-
ra o escopo de Platdo.

Esse ¢ o motivo carnal concreto suficiente para se filosofar no Brasil:
o impeto amoroso da socialite e milionaria Sarah Light que a transformou
em compradora incontrolavel de discos, ela que jamais se “preocupara de
musica”. Sarah Light, “desde o dia em que lhe apresentaram Janjdo parti-
cipante duma festa de caridade, se apaixonara pela musica” e entendera,
com isso, que
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o Governo e os virtuoses é que deviam proteger Janjdo, coitado. E
como estas coisas importantes so se resolvem a golpes de banque-
tes, Sarah Light oferecia aquele almogo ajantarado de domingo
ao importante politico Felix de Cima e a cantora famosa Siomara
Ponga. Janjdo também devia comparecer, porque nada convence
mais do que a presenga encardida. (ANDRADE, 1977, p. 47)

Eis, portanto, no Brasil aquela paixdo concreta ¢ ancestral que des-
perta o conhecimento, ainda que ressurgida de modo consumista e muito
precariamente.

Alids, podemos constatar, mais uma vez citando Guilherme Figueiredo
em seu ensaio-comentario sobre a “filosofia da mesa” formulada por Juan
Luis Vives, que os costumes culturais gregos se perpetuam de varios mo-
dos e em muitas culturas. Esse Vives, ponte cultural inequivoca, era um
humanista renascentista nascido em Valéncia, autor “de um livrinho de es-
tudo do latim, feito para seus discipulos, em forma de dialogos platonicos,
versando sobre habitos escolares, sobre aulas, a anatomia humana e finali-
zando com os preceitos sobre educacao” e “de cujas personagens os nomes
sugestivos seriam “Abligurino, o ‘lambe-pratos’, Apicio, homenagem ao
autor do tratado Re culinaria, o primeiro livro de cozinha que se conhece,
Asoto o incontinente na bebida, Abstémio, seu antdnimo, Lurco, o glutdo, e
outros que caracterizam cada um de seus alunos” (FIGUEIREDO, 1977, p.
22). Parece-nos que Mario de Andrade escolheu um percurso semelhante,
um pretexto platdnico para compreendermos os movimentos dos textos que
nos conduzem ainda hoje.

De fato, podemos admitir que os alimentos e, as vezes, em algumas
mesas, “o vinho, sangue da terra e da divindade, presente em toda a liturgia
da vida humana, merece[m] carinhos especiais” (FIGUEIREDO, 1977, p.
23). Com o vinho vem junto a cerveja, a caipirinha e a purinha. A palavra,
nesses contextos, nasce descontraida da boca dos simposiastas e faz brota-
rem os pensamentos — uns bons, outros ébrios. Filosofia pouco depurada,
nada ascética: come-se e bebe-se ao gosto do “simposiasta banqueteiro”.

E por isso supomos que, seja na Grécia, seja mesmo no Brasil, ban-
quetes e simpodsios acabam por ser, ao fim das contas, uma grande festa do
7 4 . , .
Adyoc em todos os seus sentidos gregos possiveis. Afinal,
Kaitol Tdde UEV KEPJOG dxeloBai
uolmoliot fpotois: iva 6’ ebdetmvor
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Isto é bom deveras: que mortais

com cantos se cuidem! Dai, faustosos
banquetes; em vdo se esticam os prantos.
O presente tem seu gozo proprio

¢é mesa farta pr’os mortais.

(EURIPIDES. Medeia, vv. 199-203")

Andrade a mesa

No Brasil, o paulistano Mario de Andrade ¢ um fervoroso apreciador
da mesa; prova disso ¢ que sua paixdo deu vazdo a uma dissertagdo re-
cente de Mestrado em Filosofia intitulada Modernistas a mesa: a cole¢do
de cardapios de Mario de Andrade (1915-1940). Na pesquisa, Paula de
Oliveira Feliciano (2020) aborda documentagdo abrigada no Fundo Mario
de Andrade do Instituto de Estudos Brasileiros (IEB) da Universidade de
Sao Paulo (USP). Composta por 22 menus e um marcador de lugar a mesa,
a curiosa documentagdo manifesta, entre tantas outras coisas, a prova ma-
terial de uma convivialidade, a grega, entre intelectuais que formavam uma
espécie de “Academia”, reunida sob os porticos dos jardins paulistas de
Bras, Bexiga, Barra Funda...

A grande maioria dos cardapios estudados traz, em algum espaco vazio
de pagina, registro dos amigos e parceiros intelectuais participantes de sim-
posios e banquetes, através de assinaturas, marcas e garatujas de presen-
¢a. Fazem parte da “Academia”: Manuel Bandeira, Antonio de Alcantara
Machado, Lolita Bicudo, Sergio Milliet, Anita Malfatti, Paulo Nogueira
Filho, Antonio Paim, Menotti del Picchia, entre outros. Utilizar-se de ami-
gos reais para laboratoriar experiéncias afetivas, poéticas e filosoficas en-
tremeadas de prazer gastronomico ¢ mais um elo entre os autores que miu-
damos. Nas palavras da autora da dissertag¢@o, Paula Feliciano,

[a] interpretagdo dos carddapios reunidos pelo criador de Macunai-
ma partiu da andlise de aspectos grdficos/linguisticos, gastronomi-
cos, historicos, buscando tambem apreender redes de sociabilidade,
registros de encontros modernistas. A investiga¢do apresenta uma
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reflexdo sobre os saberes gastronomicos observados na colegdo e
seus vinculos com a experiéncia culinaria do tempo. Tencionou-se
contextualizar esses documentos efémeros no género Literatura
Culindria, tendo em vista o conhecimento gastronémico sistemati-
zado em principios do século XX, na Fran¢a. Recupera-se, ainda,
o interesse de Mario de Andrade por aspectos culturais e sociais
da culinaria. (FELICIANO, 2020, p. 8)

Nessa ordem de coisas, ja podemos tragar nitidamente os seguintes pa-
ralelos (além dos titulos homonimos das obras): as parecencas contextuais
evidentes na reprodu¢do de um grupo de amigos a mesa e o evocar de um
“quasi amor” pelo conhecimento, coisa declarada pelo polimata frequen-
tador de simposios e banquetes, € muito aparentada com os interesses dos
filosofos atenienses.

Passemos agora para um outro paralelo, aquele que se traga para que,
no evento artistico ou filosofico, haja formagdo desse grupo “refinado” de
“confrades”, em sua maioria, de origem aristocratica, cidadaos “comuns”,
mas acostumados a reunides elegantes para partilhar ideias, dialogos, man-
jares, vinhos, etc. No Brasil, o praticar diners littéraires com Fruit salad,
Consommé au tapioca, Dinde a la bresilienne, Omelette soufflée se mate-
rializa, de algum modo, ndo apenas na produgdo de material artistico, mas
também registrando a certiddo de origem e estirpe.

O primo de Sélon e o neto de um governador

Enfim, seja Mario, seja Platao, nao ha como deixar de comentar as suas
ligagdes por pertencerem aos que descendem de estirpe nobre; dados ho-
moblogos os unem: filamentos proteicos de uma mesma estrutura social. Em
relagdo ao ateniense, em sintese, Fialho e Koike (2018, p. 20) afirmam que

Diogenes Laércio da-nos Platdo como nascido em Egina, enquanto,
refere o testemunho de Antileonte, que o da como pertencente ao
demo ateniense de Colito: nascido em Atenas ou, ocasionalmente,
nascido em alguma deslocagdo de seus pais a Egina, o fundador
da Academia é cidaddo de Atenas por nascimento e pertencente
a velha casta da aristocracia da cidade. (...) Como data de nas-
cimento, da-nos Laércio o primeiro ano das 88" Olimpiadas, ou
seja, 427 a.C., mais precisamente no 7° dia do més do Targélion
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(22 de Maio): o mesmo dia em que Latona teria dado a luz Apolo.
(...) Sua mae ¢ mencionada na Carta III, mas so cerca de 500 anos
mais tarde Apuleio a refere pelo nome: Perictione. Mais tarde
ainda, Didgenes Laércio (3.1) refere que seu pai, de nome Ariston,
descendia de Codro e que a linhagem de sua mae, por ser filha de
Glauco, remontava a Dropides, irmdo de Solon...

Esse, em breves palavras, foi o estatuto do fildsofo, e ndo é de pouca
monta a origem de Platdo; nada mau ser sobrinho-neto de Sélon. Além dis-
s0, pelo que afirma Didgenes de Laércio, Platdo, filho de Perictione, “situa-
va-se na sexta geragdo a partir de Sélon. Sélon, por sua vez, fazia remontar
a sua ascendéncia a Neleu e Poseidon”. Como filho de Ariston, “descendia
em linha directa de Codro, filho de Melanto, e, segundo Trasilo, Codro ¢
Melanto também faziam remontar a sua origem a Poseidon” (FIALHO e
KOIKE, 2018, p. 20-21). Nada mau, outra vez. Os pés dele estdo bem fin-
cados no chiao em meio a boa autoctonia: “Dois parentes seus — Critias,
primo direito de sua mae, e Carmides, o irmao mais novo de sua mae e
pupilo do primeiro — haviam participado do governo dos Trinta (Critias
em posi¢do de chefia)” (FIALHO e KOIKE, 2018, p. 22)

Analogamente, Mario de Andrade nao fica atras. Se seu pai, Carlos
Augusto de Andrade, de procedéncia humilde, precisou trabalhar — de
tipografo, guarda-livros, escriturario, gerente de banco, comerciante, jor-
nalista, dramaturgo... — para viver, por parte de mae — filha de Joaquim
de Almeida Leite de Moraes, presidente da provincia de Goias (1881) e
“importante politico liberal, trés vezes deputado da Assembleia Provincial,
além de professor da renomada Faculdade de Direito de Sao Paulo, no
largo Sao Francisco” (BOTELHO, 2012, p. 10), vinha-lhe estirpe nobre
¢ abastada. Carlos Augusto, o guarda-livros, acabou por se tornar oficial
de gabinete de Leite de Moraes e constituir uma familia “de classe média
de orientacdo politica liberal altamente instruida e, por isso, muito pou-
co convencional no universo provinciano da cidade de Sdo Paulo de en-
tao” (BOTELHO, 2012, p. 11). Eis a matriz do autor de nosso Banquete
brasileiro.

Ha bons paralelos principalmente porque as duas obras em observagio
reproduzem esses dados de bastidores. O fundador da Academia é um ci-
daddo ateniense da “velha casta da aristocracia” e o modernista académico
dos Jardins Paulistas ¢ neto de professor prestigioso, presidente da provin-
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cia de Goias e senador por duas vezes. Antonio Candido, citando Rubens
Borba de Moraes, introduz Joaquim de Almeida Leite de Moraes

como ‘um homem notavel: lente da Faculdade de Direito, deputado,
governador da provincia de Goias, fundador de diversos jornais
politicos e escritor. Sei que publicou, em 1856, um drama: Os dois
embucgados. Nunca vi um exemplar. Em compensagdo, tenho de sua
autoria os Apontamentos de viagem de Sdo Paulo a capital de Goias,
desta ao Pard, pelos rios Araguaia e Tocantins, e do Pard a Corte.
Consideragoes administrativas e politicas. E obra interessantissima,
escrita num estilo exato e corredio, cheio de observagoes curiosas.
Mereceria ser reeditado, pois é dos melhores livros de viagem da
época’. (MORAES, apud CANDIDO, 1995, p. 7)

Esses contextos mais gerais nos permitem inferir pontos de con-
tato evidentes entre os criadores dos banquetes, os quais t€ém posi-
¢do social de certo prestigio e vivem, ambos, cada um em seu espa-
¢o de origem, amparados por um grupo de amigos da elite intelec-
tual da época. Marquemos bem, entdo: “o Simpdsio ¢ uma reunido
da nata da intelectualidade ateniense. Isto nunca devemos esquecer”
(STRAUSS, 2001, p. 25).

Gostos e desgostos: um crucificado pronto para comer

Voltemos ao trabalho de Feliciano (2020, p. 18), que exibe um objeto
interessante para nosso arrazoado. Trata-se de um cardépio artesanal — nao
catalogado no conjunto documental dos 22 cardapios —, com desenho de
Anita Malfatti representando Mario de Andrade como um crucificado. Ele
esta morto, vestido com um terno azul e tem uma pena de escrever a mao.

Ao lado, acima do desenho, vé-se o titulo em caixa alta: MARIO NA
PAULICEIA. O catalogo, afirma a autora da dissertacdo, encontra-se na
colecdo de artes visuais. Nao ha registro de data, mas, segundo a pesqui-
sadora, foi produzido antes de 1922, ano da publicac¢do de Pauliceia des-
vairada. Ao lado da “imagem” compde-se, também em manuscrito e caixa
alta, um breve menu:
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MENU
FRUIT SALAD A PAULICEIA DESVAIRADA
SANDWICH A MESTRES DO PASSADO
GATEAU DAS DUVIDAS
QUINDINS DAS CRITICAS
CHA AMARGO
REFRESCO DEBUSSY

Desse menu tomamos o titulo do nosso ensaio: sandwich a mestres do
passado, que lemos com bom humor: Fatia de Platdo + salade gréco-bré-
silienne + Fatia de Platdo, receita para um sanduiche a moda dos mestres
antigos gregos.

Salade gréco-brésilienne

A obra — incompleta — O Banguete, de Mario de Andrade, foi escrita
e publicada as quintas-feiras, de 1943 a 1945 (com intervalos para a publi-
cagdo de outros textos do autor, evidentemente), na Folha da Manha (SP).
Em jornal circulante e com acesso amplo, todos os que quisessem adquirir
a Folha estariam, possivelmente, aptos a ler um Banquete frugal no forma-
to paulistano e de culinaria platonica, recordando-se também que, aquela
época, jornais eram, igualmente, papéis de embrulho nos armazéns.

Como livro, esse Banquete teve duas edi¢des: uma, em 1977, com reim-
pressao, pela editora Duas Cidades (SP), e outra em 2004, pela Itatiaia
(BH). Ambas trazem o mesmo prefacio de Jorge Coli e Luiz Carlos da
Silva Dantas, que concluem, apds longo arrazoado: “O Banquete de Platdo
se revela como um padrinho de pouca ou nenhuma influéncia, ¢ o texto de
Mario se insere antes numa linhagem de dialogos filosoficos, forma que
desde o filosofo ateniense pontua a historia das ideias” (COLI; DANTAS,
1977, p. 14 - grifo nosso).

Logicamente, o fato de colocé-lo na linhagem dos didlogos filosoficos
¢ suficiente para ler com propriedade a obra. Mas, neste artigo, sem des-
merecer o trabalho pioneiro dos prefaciadores, estamos argumentando em
sentido contrario, defendendo a presenca objetiva do atico no banquete
brasileiro. Motivos concretos para tal abordagem ja arrolamos trés: o ti-
tulo comum; o contexto social ¢ intelectual da concepgdo das obras com a
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preocupagdo de circundé-la com uma conversa filosofica e entre amigos; e,
finalmente, os aspectos assemelhados da origem de seus autores.

Coletamos agora, do proprio Mario de Andrade, em seu “Prefacio inte-
ressantissimo”, a reflexdo especifica sobre suas apropriagdes e producdes
artisticas. Cremos que o paulista oferece pista segura de seu procedimento
estético filosofico. Quanto a esse topico, ele proclamou:

Minhas reivindicacoes? Liberdade. Uso dela; ndao abuso, Sei
embrida-la nas minhas verdades filosoficas e religiosas, porque
verdades filosoficas, religiosas, ndo sdo convencionais como a Arte,
sdo verdades. Tanto ndo abuso! Ndo pretendo obrigar ninguém
a seguir-me. Costumo andar sozinho. (ANDRADE, 1987, p. 67)

Sem duvida alguma, é possivel perceber que Andrade tem consciéncia
de seu proprio papel de criador de criaturas escritas, imagens de conceitos
e realidades e, igualmente, do papel inaugural de seus progonos, particular-
mente no género literdrio revisitado — narrativa que se da pelo intercdmbio
de ideias formuladas por personagens em didlogo uns com os outros. E esse
o prato que estamos gualdindo em discussao: o didlogo filoséfico. O escri-
tor inclusive pontua que sua liberdade é “freada”, que ndo segue o modelo
convencional e que se pauta pela verdade filosofica e religiosa. Assim, no

mesmo prefacio interessantissimo, ele completa:

O passado é li¢dao para se meditar, ndo para reproduzir. “E tu che
sé costi, anima viva, Partiti da cotesti che son morti » " Por muitos
anos procurei-me a mim mesmo. Achei. Agora ndo me digam que
ando a procura de originalidade, porque ja descobri onde ela es-
tava, pertence-me, é minha. (ANDRADE, 1987, p. 67)

Partindo, portanto, da perspectiva de Mario de Andrade estar “medi-
tando” e ndo “reproduzindo” Platdo, avancemos pela importancia da forma
escolhida para retomar os que “son morti”, no caso, Platdo, que escreve um
dialogo filosofico-dramatico para celebrar a vitoria de Agatdo nas Leneias.

Platdo, alias, ¢ um dos formuladores da diferenca entre copia e mimese
e entre verdade (como vimos, tdo cara a Mario de Andrade) e simulacro.
Sobre isso, sobre a questdo imagem e realidade que perpassa as formula-
¢oes de Mario de Andrade, citamos Victor Goldschmidt em tradugdo de
Dion Davi Macedo:
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A bondade [eficacia? exceléncia?] de toda imagem depende de duas
causas: 1) do modelo. E boa a imitagdo que se regula pela Forma,
idéntica a si mesma e imutdvel. E de acordo com tal modelo que
opera o demiurgo do Timeu. Os artesdos mortais, ainda que ndo
possuam a ciéncia da Forma-Modelo, adquirem ao menos a opinidao
verdadeira. Ao contrario, se o imitador “toma como modelo algo
sujeito ao nascimento, o produto de seu trabalho ndo serd belo”. 2)
do modo de imitagdo. E preciso distinguir a imita¢do matemdtica
que produz as proporgoes exatas do modelo, em “extensdo, largura
e profundidade”, e, de outro lado, a imitag¢do artistica, que, “re-
metendo a verdade, reproduz ndo as proporg¢oes reais, mas aquelas
que produzem beleza”. Denominemos a primeira a arte da copia,
a segunda a arte do simulacro. (GOLDSCHMIDT, 2002, p. 15)

Levando em conta todas as citagdes anteriores, diremos que ¢ o bom
proposito de Mario de Andrade regular-se, na imitagdo, pela forma e pela
arte do simulacro; contudo, ele o faz isento da exatiddo matematica e
comprometido com a verdade, ainda que a tome pelo viés lucianico (Cf.
LUCIANO. Uma Historia Veridica, 1, 4) e declare dizer, em pura verdade,
que mente, falando com isso a verdade, somente a verdade, ¢ criando um
evento que acontece na cidadinha Mentira.

Considerando tudo isso, ndo acreditamos que a presenga do modelo emu-
lado, do texto do fil6sofo ateniense (obra de mesmo titulo e forma), na com-
posicao do poeta brasileiro seja uma pista falsa. Nao o ¢, nem mesmo para os
prefaciadores Coli e Dantas, que mencionamos, os quais admitem o “apadri-
nhamento” segundo a forma; eles, porém, relegam a “copia da forma” a uma
“facilitagdo pedagogica” e ainda, segundo eles, “no fundo a forma do didlogo
ndo ¢ sendo um meio... formal” (COLI; DANTAS, 1977, p. 14). Honra lhes
seja feita. Todavia, para Platdo, a forma € pressuposto importante; ¢ nada mais
nada menos que um objeto ultimo de amor (e conhecimento) n’O Bangquete, de
acordo com Christopher Shields em “A Fetish for Fixity?” (2017):

Extravagante, mesmo dentro da linguagem das Formas de Platdo, a
expressdo de Platdo para o seu objeto ultimo de amor n'O Banquete é
o Belo “em si, e por si, como Forma unica e eterna ” (211b1). Ele esta-
belece como ideal para os seres humanos “ver o Belo em si, verdadeiro,
puro e sem mistura” (211e), visdo final que associa o contemplante/
vidente mortal ao divino de modo a tornar-se, ele, um amado-de-deus
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e, evidentemente, na medida que é cabivel em nosso destino mortal,
8
tornarmo-nos imortais (212a5-7). (SHIELDS, 2017, p. 160)

A esse raciocinio, paginas a frente, Shields, apos questionar “o que qua-
lifica a visdo da Forma do Belo como o auge da existéncia humana™ e “(...)
por que deveria a visdo de uma Forma — qualquer Forma — ser qualifica-
da como algo valioso” (SHIELDS, 2017, p. 161), acrescenta que

Esta descri¢dao da Forma do Belo esta inteiramente de acordo com
a caracterizagdo, por Platdo, das Formas como objetos de conhe-
cimento (episteta): as Formas sdo Formas precisamente porque
escapam ao contexto-sensibilidade dos sensiveis (cf. Fédon 78d10-
-e3; Republica 485a10-b4, 508d4-9, 521d3-4, 534d2-3; Teeteto
181b8-182a8; Sofista 242e2-3; Crdtilo 411al-c6; Timeu 51d). As
formas sdo adequadas como objetos de conhecimento, sendo assim,
em virtude da sua inalterabilidade, nao variam de contexto para
contexto, de tempos a tempos, de relagdo para relagdo, de conhe-
cedor para conhecedor. As formas sdo objetos de conhecimento
adequados tendo em vista a sua pureza e permanéncia. Para além
de serem puras e precisas, sdo o que sdo e nada mais, ndo surgirdo,
como as estdtuas de Dédalo, que se levantam a noite quando ndo
sdo vistas e fogem (Ménon 97d; cf. Hipias Maior 282a). Parece
inescapavel que Platdo esteja aqui alardeando precisamente estes
tracos epistémicos das Formas ao descrever a Forma do Belo:
como ndo se deslocando, ela — como todas as outras Formas — é
idealmente adequada para servir como objeto de conhecimento.
(SHIELDS, 2017, p. 168)’

Nesse caso, adotando os valores platonicos tal como os descreve
Shields, ndo devemos menosprezar a escolha de Mario de Andrade pela
forma preferida do fildsofo ateniense. A escolha nos parece bastante ade-
quada e indicativa de um ponto de vista favordvel a revisitagdo, aos did-
logos que se dedicam a questdes essenciais, as quais os mantém frescos e
vividos, estimulantes ainda no século XXI.

Um prologo como expediente formal

Prologuemos.
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O centro tematico da discussdo d’O Bangquete de Platdo, como ja comen-
tamos, ¢ a natureza do amor, Eros; como essa for¢a molda nosso carater,
plasma nosso comportamento moral e ético. A discuss@o se inicia apresen-
tando uma subsequente investigacao sobre a “coisa” amor, ¢ termina com a
conclusdo de que o filosofo é aquele que ama a sabedoria. Formalmente o
texto se abre com teatralidade. Uma cena introdutoria apresenta, de modo su-
petficial, o mporoyilwv Apolodoro percorrendo com alguns companheiros o
caminho de Faléron a Atenas (cenario). O personagem descreve a chegada de
Glauco, na antevéspera, puxando conversa e indagando sobre seus principais
interesses acerca de uma celebragdo com banquete de uma vitéria de Agatdo
conquistada ha anos. A composic¢do desses elementos ¢ tratada com o intuito
de dramatiza-los. Em curtas interpelacdes de um companheiro, Apolodoro se
dispde a repetir o relato de Aristodemo, afirmando ao colega que contara tudo
tal qual lhe disse Aristodemo ([174a] €€ dpyilg DUV dg €kelvog dmyeito Koi
&ym mepaoopat dmynoacbor). Este outrora “encontrou Socrates ainda fresco
do banho e com umas luxuosas sandalias nos pés, coisa que nele era rara. E
perguntando-lhe aonde ia assim todo ataviado, respondeu-lhe ele: — Jantar a
casa de Agaton! (PLATAO. O Banquete, 174a).

Quanto ao esquema formal de composi¢@o, os prologos sao semelhan-
tes no que diz respeito a estas estratégias: apresentam o cenario, as perso-
nagens, a situagdo. O tema de fundo — a saber, as questdes sobre o amor
— se mantém, de algum modo, igualmente.

Citamos o trecho de abertura do banquete brasileiro, menos conhecido
que Platdo, em se tratando de uma revista de Historia Antiga. Remetemos o
leitor a passagens numeradas do didlogo grego entre parénteses que, na ci-
tacdo, parecem ser fonte de emulacdo em Mario de Andrade (1977, p. 45):

Ora se deu que naquela tarde boa de domingo, a milionaria Sarah
Light oferecia um banquete em seu solar de inverno, que ficava num
suburbio de Mentira, a simpdtica cidadinha da Alta Paulista. lam
se encontrar a mesa (174 a-b) dela o compositor Janjdo, a célebre
cantora Siomara Ponga e o importante politico Felix de Cima, sub-
prefeito de Mentira (172b). Oh meus amigos, si lhes dou este relato
fiel de tudo quanto sucedeu e se falou naquela tarde boa, boa e triste,
ndo acreditem ndo, que qualquer semelhanga destes personagens,
tdo nossos conhecidos, com qualquer pessoa do mundo dos vivos
e dos mortos, ndo seja mais que pura coincidéncia ocasional. E é
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tambeém certo, certissimo, que ao menos desta vez, eu ndo poderei
me responsabilizar pelas ideias expostas aqui. Ndo me pertencem
(174a), embora eu sustente e proclame a responsabilidade dos auto-
res, nesse mundo de ambiciosas reportagens estéticas, vulgarmente
chamado Belas Artes.

O fato é que a miliondria Sarah Light estava francamente apaixo-
nada (172b) pelo compositor Janjdo.

Ao citar o trecho (que € minimo para uma analise mais aprofundada dos
dialogos), admitimos que, se hé paralelos que podem fixar correspondén-
cias entre as duas aristocracias intelectuais, aquela da “cidadinha” ficcio-
nal Mentira e aqueloutra da historica Atenas, diferencas e pontos comuns
poderdo facilmente ser observados. Diferengas sensiveis saltam aos olhos:
na narrativa brasileira, Mario de Andrade assume o papel de narrador cons-
ciente desde o inicio, e, em Platdo, Apolodoro recupera o discurso de um
outro; a interpolacao das ideias de Luciano de Samdsata no texto paulistano
parece criticar (ou ironizar) a postura do filésofo antigo a cata da Verdade
(e nesse ponto, oposicao frontal passa a ser um outro modo de emulacao);
marcamos para mais a referéncia a personagens conhecidos e a pessoas do
passado como mera “coincidéncia”, satira frugal além da declarag@o de nao
pertencimento das ideias ali relacionadas ao autor da narrativa. Finalmente,
realcamos o motivo amoroso e a paixao de Sarah Light pelo compositor e
criador, modo desviante de se falar em Eros. Andrade vai discorrer sobre
a paixdo da socialite Sarah Light pelo compositor Janjdo, um monstro ca-
muflado, um simbolismo descomplicado que joga, na figuragao do poeta, a
imagem do Brasil mais poeta e menos filosofo.  Causa espanto sem divida
a proposta de apresentar o desejo da refinada hebreia por uma avis rara. A
chamada para a leitura soa como manchete, ndo como teatro:

Este [Janjao], ao menos por enquanto, se deixava amar sem grandes
exigéncias, embora ndo lhe fossem indiferentes aquelas carnes abun-
dantes e ja um bocado crepusculares de Sarah. Nos seus vinte-e-oito
anos de muita e varia experiéncia, Janjdo bem percebia que por detrds
dessas cochilhas amansadas, esperava um sol furibundo. Mas por
enquanto ele se deixava apenas adorar, na sem-cerimonia insaciavel
com que a todos os artistas legitimos, amor, gloria, adoragdo, éxtase,
aplauso e até dinheiro, é o minimo ingrato que podem lhes dar os
homens desse mundo. Embora ndo tivesse a menor consciéncia disso,
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como todos os artistas legitimos, Janjdo era um monstro camuflado
em coisa natural. Monstro manso e desgragado, mas monstro dentro

desta nossa vida. (ANDRADE, 1977, p. 45)

Andrade denuncia, assim, a inconsciéncia identitaria do “nosso” Janjdo,
sem qualquer consciéncia de seu potencial. Por outro lado e em contraste, sem
o tom de mexerico inconsistente, Platdo ¢ mais dramatico, sdbrio e elegante
ao abrir as cortinas do seu dialogo com Apolodoro caminhando in media res.

[Odidlogo] esta contido num quadro narrativo estabelecido em dois
niveis, o primeiro exibe a narragdo de Apolodoro, e o segundo a de
Aristodemo. Um prologo curto, ou abertura, serve para enquadrar
a cena e introduzir os temas principais, mas, de forma mais sutil,
dramatiza-os e subverte-os. Dirige-se primeiro a aten¢do para
as propriedades formais do Simposio, apontando para a forma
como elas também tém significado filosofico no que diz respeito a
autoridade e a transmissdo de conhecimentos. Depois, e de modo
intimamente relacionado, indica-se a recorrente preocupagdo pla-
ténica com a memoria. Em terceiro lugar, introduz-se a questdo do
amor e da paixdo.” (COOKSEY, 2010, p. 27)

Mas, para o autor de Macunaima, a memoria ndo ¢ destaque; a tradigdo
¢ para ser rompida. A questdo do amor e da paixdo, todavia, é proeminente.
Continuemos com o texto brasileiro, que se pde a relatar, com ambiguidade
maliciosa, o cardapio oferecido.

E Sarah Light, ja erudita por demais em amores, estava descamban-
do para aquela fraqueza dos anos em que a gente se bota amando
exotismos, os velhos, as meninotas impuiberes, e as quarentonas os
monstros. Ora Janjdo era violentamente exdtico, o unico homem
branco, quero dizer, mesti¢o de apenas quatrocentos anos, naque-
le meio prematuro de Mentira em que a propria Sarah Light era
uma israelita irredutivel, nascida em Nova York, Siomara Ponga
vinha de pais espanhois, e Felix de Cima era de origem italiana
e naturalmente fachista. Sarah Light se apaixonou pelo exotismo
de Janjdo, monstro por ser artista avis rara envergonhada de uma
pureza racial que so tinha sangue brasilico, negro e lusitano se
lastimando por dentro daquele corpo de zebu ossudo, pele morena,
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cabelo mais liso que o dum gé e linhas duras caindo no chdao como
a fatalidade. (ANDRADE, 1977, p. 45)

Veja-se, portanto, o proposito modernista de ruptura e a manifestacao de
um fastio pelo “cldssico”, o interesse pelo novo, prematuro, violento e inci-
piente Janjdo e a indicagao da “antropofagia” como solugdo para a satisfagdo
das “carnes abundantes e ja um bocado crepusculares de Sarah”. O tema ¢
cortante. Se o filésofo busca a Verdade e a precisdo dos conceitos, bem como
a exatidao dos termos, na reapropriagdo de Mario de Andrade a ambiguacdo
e a carnavalizacdo do real constituem modo de refutacdo emulador. O ban-
quete paulistano transcorrera nesses moldes; 1é-lo e analisé-lo ¢ matéria in-
dispensavel para nosso conhecimento proprio na investigacdo de Janjdo. Mas
isso demandaria muitas outras paginas. Pausemos nosso ensaio. O aperitivo
foi servido, o prato principal ainda esta no forno, amigo! Saudemos a Graga
e comemoremos: temos um Platdo na cidadinha Mentira!
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Notas

1 ~ . ~ Lo, A
— Naéo seria prato? — Nao, amigo, ¢ plato mesmo, com sotaque inglés.

* “Glaucon refers to a common meal which had taken place, not a common drin-
king. Not drinking together, but eating together. They really eat (...). And this is of
very great importance. Therefore no utopia. They are satisfied, somehow.”

’ “Philosophic inquiry, speculation, theoria, is in danger of forgetting itself, of lo-
sing itself in the contemplation of the subject. By this very fret speculation beco-
mes very unphilosophic. Philosophy, or whatever you call this pursuit, must always
know what it is doing — it must always be self-knowledge — and therefore it must
always entail reflection on the philosophizer.”

! De acordo com o DGP, (MALHADAS et alii, v. 3, 2008, p. 128-129): Loyog,
ou (6) ENUNCIADO: 1 palavra; expressdo; dito; discurso 2 sentenga; maxima;
provérbio 3 exemplo ou hipotese 4 decisao; resolugdo 5 condi¢do; pacto; trato 6 pa-
lavra empenhada; promessa 7 Log. proposi¢do 8 Filos. defini¢do ou formula 9 dou-
trina ou parte de doutrina 10 ordem; comando; mandamento 11 mengao; referéncia
12 declaragdo; afirmagdo 13 noticia que se propaga; rumor falso ou verdadeiro que
corre; AMOyog £0T1, AOyog £xel, AOyo¢ Qépetal com suj. or. inf. é um rumor que, es-
palha-se o boato que 14 reputagdo; fama boa ou ma 15 bibl. palavra revelada 16 a
faculdade de falar; a fala 17 a vez de falar; o direito de falar 18 conversa; coloquio;
discussdo; gig Adyov ou gig Adyovg EAOETV, cuvedDely, apikesbat ou d1 Adyov iévau,
apwcéstat, yevésOow conversar ou entrar em discussdo com alguém, dat. ARGU-
MENTO, MATERIA, ASSUNTO, OBJETO, QUESTAO 19 argumento; assunto;
matéria 20 tema de conversa, de estudo ou de discussdo 21 argumento; tema; trama;
enredo de obra literaria ou artistica 22 aquilo de que se fala; fato; negdcio; coisa
TEXTO EM PROSA 23 discurso; discurso oratorio; oragdo 24 tratado de filosofia,
de moral, de medicina etc.; obra ou parte de uma obra 25 didlogo socratico 26
narrativa historica ou parte de obra historica 27 relato; lenda; mito 28 fabula RA-
ZAO, JULGAMENTO, CALCULO 29 faculdade de raciocinar; raciocinio; razao;
inteligéncia 30 razdo intima de uma coisa; fundamento; légica; motivo 31 opinido;
opinido sobre algo a acontecer, presungdo, espera 32 boa opinido; estima; consi-
derag@o 33 conta que se faz de alguém ou de algo, gen.; avaliagdo; importancia
34conta; calculo; planejamento 35 prestagdo de contas 36 justificativa; explicacao
37 valor; significado 38 relagao; proporcéo; analogia 39 Relig. a Palavra ou Sabe-
doria de Deus.

* Todas as tradugdes, quando ndo mencionado o tradutor, sdo de nossa responsabi-
lidade.

¢ “E tu che sé costi, anima viva, Partiti da cotesti che son morti” é verso de Dante,
Divina Comédia, Inferno, canto 11, v. 88, com tradugéo de ftalo Eugenio Mauro: “E
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tu que estas ai, alma vivente, deles te afasta que aqui s6 vem morto”. Patricia Peterle
(2007, p. 93-94), sobre o verso citado por Andrade, esclarece: “Mario cita em italia-
no os versos do segundo canto do ‘Inferno’, que ¢ o proémio de toda a obra. Nele,
Dante pede auxilio as musas para que ele possa relatar e expressar sem erros tudo
aquilo que presenciara e vera na longa jornada que esta iniciando”.

" As traducdes d’O Banquete de Platdo serdo sempre de Maria Teresa Schiappa de
Azevedo.

’ “Extravagant even among Plato’s language of Forms, Plato’s expression for his
ultimate object of love in the Symposium is Beauty “itself, taken by itself, within
itself, uniform, and existing always” (211b1). He sets as ideal for humans “to see
Beauty absolute, pure, unmixed” (211e), a final vision that associates the mortal
viewer with the divine so as to become god-beloved and indeed, to the degree that
it may belong to our mortal lot, to become ourselves immortal (212a5-7).”

? “This description of the Form of Beauty is entirely in keeping with Plato’s charac-
terization of the Forms as objects of knowledge (epistéta): Forms are Forms preci-
sely because they escape the context-sensitivity of sensibles (Phd. 78d10—e3; Rep.
485a10-b4, 508d4-9, 521d3-4, 534d2-3; Tht. 181b8-182a8; Soph. 242e2-3; Crat.
411al—c6; Tim. 51d). Forms are suited as objects of knowledge, then, in virtue of
their shiftlessness: they do not vary from context to context, from time to time, from
relation to relation, from knower to knower. Forms are suitable objects of knowledge,
that is, in view of their purity and permanence. Beyond being purely and precisely
what they are and nothing else, they will not, like the statues of Daedalus, arise in
the night when out of view and scamper away (Meno 97d; cf. Hip. Maj. 282a). It
seems inescapable that Plato is here trumpeting precisely these epistemic features
of Forms in describing the Form of Beauty: as unshifting, it, like all other Forms, is
ideally suited to serve as an object of knowledge.”

‘o prologo citado abre o didlogo disfarcado de “diferente” em comparagdo ao de
Platdo. Ele sera reescrito com detalhes mais aproximados ao texto grego na se¢ao
“Encontro no Parque”. Nao temos aqui espago suficiente para comenta-lo. Nao po-
demos, porém, exclui-lo sumariamente. Ei-lo, apenas em citagdo: “O compositor
Janjdo se dirigia para o solar de inverno da milionaria Sarah Light. Ia cal¢antibus,
passo irregular e apressado. Estava nervoso. Mais que nervoso: a perspectiva da-
quele banquete em que ia se encontrar com o ilustre politico Felix de Cima e a
grande cantora Siomara Ponga, lhe dava um sentimento contraditério de soliddo.
Jamais o compositor ndo se sentira tdo sozinho como naquele domingo em que va-
rios personagens das classes dominantes o acolhiam para protegé-lo. Ele constatava
muito bem que protegiam as artes por causa da miséria dele, e ndo ele por causa das
artes, como deve ser. A sensa¢@o da esmola batia na cara dele, e amargava. Janjao
atravessava o parque. Nao havia ninguém nos jardins, nem operarios nem criangas
recebendo vida do ar porque conforme os costumes da terra, toda a gente se conser-

PHOINIX, R0 DE JANEIRO, 28-2: 140-160, 2022. 159



vava fechada em casa aos domingos, pra evitar resfriados. O parque estava deserto
na sua compostura alinhada, sem arvores, sem sombras, com seus gramados insipi-
dos e a disciplina das arvoretas tosadas. De repente Janjdo escutou um suspiro e em
seguida a flor feliz dum palavrao, parou. Algumas hastes da moita ainda mexeram
um bocado no ar sem vento, depois tudo caiu na imobilidade outra vez. Janjao se
aproximou, e com os bragos compridos apartou a moita pelo meio. — O que vocé
estd fazendo ai! — Vocé estd vendo. No chdo da moita vicejava um rapaz de seus
vinte anos, rindo pra ele. — Vocé nao tem onde dormir, rapaz! Ou isso ¢ farra?... —
E tudo junto. — Quem é vocé? — Eu?... (O mogo espreguigou, sempre sorrindo).
Eu sou a mocidade, eu sou o amor...” (ANDRADE, 1977, p. 57).

"' “It is contained in an elaborate two-level narrative frame, the first featuring the
narration of Apollodorus, and the second the narration of Aristodemus. A sort of
prologue or overture, it serves to set the scene and introduce the major themes, but
in a subtler fashion, to dramatize and subvert them. First it draws attention to the
formal properties of the Symposium, pointing to how they also carry philosophical
significance with regard to authority and the transmission of knowledge. Second,
and closely related, it hints at the recurrent Platonic concern about memory. Third,
it introduces the issue of love and passion.”
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UMA ESTUDIOSA DE PLATAO EM DELOS’

ok
Haiganuch Sarian

Resumo: Numa narrativa rememorativa, este texto recupera as experién-
cias da professora Maria das Gragas de Moraes Augusto em algumas das
missées arqueoldgicas dirigidas pela autora em Delos, especificamente nas
campanhas de 2002, 2008 e 2015. A homenagem é complementada com
fotos que registram momentos de trabalho e amizade.

Palavras-chave: Missées arqueoldgicas, Delos;, homenagem; Graga
Augusto.

A SCHOLAR OF PLATO IN DELOS

Abstract: In a reminiscent narrative, this text recovers the experiences of
Professor Maria das Gragas de Moraes Augusto in some of the archaeologi-

cal missions conducted by the author in Delos, specifically during the 2002,

2008 and 2015 campaigns. This tribute is complemented by a set of photos

that record moments of work and friendship.

Key words: Archaelogical missions; Delos; tribute; Graga Augusto.

E bem verdade que todos nos, helenistas, em qualquer que seja nossa
especialidade, demonstramos admiragao e mesmo grande afeto pela Grécia,
sua histdria, seus sitios arqueologicos, seus museus, suas belas ilhas, seu
brilhante mar azul. Porém, o que sempre me surpreendeu foi o carinho, as
vezes exagerado a meu ver, manifestado pela Graga a tudo ¢ a todos que
tenham a marca grega: nada ha no mundo mais belo que a Grécia; ninguém
¢ melhor que os gregos, sejam eles antigos ou modernos. O encantamento
de Graga pela Grécia chegou as vezes a me comover!

* Recebido em: 16/06/2022 e aprovado em: 15/07/2022.

** Professora Titular Sénior do Museu de Arqueologia e Etnologia da Universidade
de Sao Paulo (MAE-USP). Membro Sénior da Escola Francesa de Atenas (Atenas,
Grécia). Orcid: https://orcid.org/0000-0001-5360-8130.
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Foi assim, entdo, que Graga me confessou o desejo de participar de
algumas das missdes arqueologicas que eu dirigia em Delos, no Heraion,
santuario de Hera, programa oficial da Escola Francesa de Atenas. Tal mo-
numento (Fig. 1), com estruturas datadas de 750 a.C. até o séc. Il a.C., me-
receu, na minha gestdo, escavagdes arqueoldgicas e analises dos achados
a partir de 2000, e Graca integrou minha equipe nas campanhas de 2002,
2008 e 2015 (Fig. 2).

Fig 1.

Delos, Heraion. Foto Philippe Collet, EFA (2002).
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Fig. 2

e i B T
Delos, Heraion, face Sul do Templo II. Haiga e equipe: Gilberto, Camila,
Jaime, Ana, Graga, Carol; os operarios Shaban e Sella (2008).

Apreciei o esmero dedicado pela Graga em algumas etapas dos traba-
lhos necessarios: uma especialista em Platdo, professora titular de Filosofia
Antiga, interessar-se por Arqueologia ja era para surpreender. Ndo s por
Arqueologia de gabinete, em pesquisas com livros, mas Arqueologia de
campo, arduo oficio, levando as vezes a exaustao.

Na casa que normalmente abriga os arquedlogos em Delos, com a
Biblioteca ornada em suas paredes pelos perfis de renomados arque6logos
do passado, Graca se dedicava, no final das tardes e, as vezes, altas horas
das noites, a consultar importante bibliografia sobre as intimeras escava-
¢oes em Delos e outros temas correlatos. E, certamente, a ler e reler seu
Platdao, em uma edi¢@o da Repuiblica repleta de anotagdes em suas margens.

Além dessas leituras, mesmo em Delos, Graca ndo descuidou de pes-
quisar outros temas relacionados ao seu filésofo preferido. Entre outros
assuntos que Platdo lhe inspirava, passou a se dedicar também a questao da
duplicagdo do cubo, conhecido como “problema deliano”, enigma de Delos
sobre o qual me entretinha em longas conversas.
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Com o mesmo entusiasmo, participava dos momentos em que as ati-
vidades em campo exigiam disciplina e atengo (Fig. 3) e também muito
rigor a cada passo (Fig. 4).

Fig. 3

Delos, Heraion: Haiga e equipe, Graca, Carol, Camila, Gilberto,
Shaban, Sella e Fabio (2008).

Fig. 4

Delos, Heraion: Karin desenhando o altar com a ajuda de Graca (2002).
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Em certa manha, porém, a inconveniéncia de uma madrugada de leitura
e reflexdo filosofica desequilibrou o ritmo do trabalho de campo. Estava
eu atordoada com as anotagdes urgentes a respeito do material escavado;
Graga se aproximou meio sonolenta (Fig. 5) e mal comegou a comentar sua
leitura da Repuiblica quando eu, impaciente, reclamei: — Graga! Platdo aqui,
agora, por favor nao!

Fig. S

Delos, Heraion: etapas do trabalho, Haiga e Graga; Fabio, Gilberto,
Carol e Pedro (2008).

Etapas muito importantes em campanhas de escavagdes arqueoldgicas
sdo a limpeza dos objetos descobertos, sua numeragdo e catalogacao.

Graga se encarregou da limpeza de centenas de pegas e participou
com muito rigor e entusiasmo dos outros trabalhos realizados na Reserva
Técnica do Museu de Arqueologia. Quando necessario para evitar o exces-
sivo calor, ficavamos no patio a sombra de uma bela figueira que, além de
nos proteger, nos deliciava com seus doces figos (Figs. 6 e 7).
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Delos, Museu: estudo dos achados no patio da Reserva Técnica,
Haiga e Graga (2008).

Fig. 7

Delos, Museu: analise dos fragmentos ceramicos

no patio da Reserva Técnica, Haiga e Graga (2008).
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Assim foi que a professora titular de Filosofia Antiga, especialista
em Platdo, incluiu mais essa experiéncia as inumeras outras que viveu na
Grécia. E ndo foi uma experiéncia qualquer: por que Arqueologia? Fiz essa
pergunta a Graga, numa das vezes em que nos dirigimos ao Heraion, em
Delos (Fig. 8), conversando a maneira de Socrates e Fedro “num passeio
fora dos muros da cidade”. Resposta de Graca: — FILOSOFIA ¢ TUDO e
TUDO esta em PLATAO!

Fig. 8

Delos, Haiga e Graga a caminho do trabalho (2008).

Nota: Todas as fotos aqui publicadas fazem parte do Arquivo EFA: Delos,
Heraion.

Agradecimentos

Agradeco a bibliotecaria Eleuza Gouveia, por colocar este texto de
acordo com as Normas Editoriais da revista. E a Denise Dal Pino, analista
de Comunicag¢@o do MAE-USP, pela preparagdo das fotos.

PHOINIX, Ri0 DE JANEIRO, 28-2: 161-167, 2022. 167



A PESTE ANTONINA: A EXPERIENCIA E O IMPACTO DE
UMA PANDEMIA NA ANTIGUIDADE '

Julio Cesar Magalhdes de Oliveira

Resumo: De todas as epidemias que grassaram na Antiguidade, a Peste
Antonina é certamente a mais bem documentada. Apesar disso, a natureza
das fontes de que dispomos faz com que a compreensdo moderna de seus
impactos seja objeto de interpretagoes divergentes. No entanto, os avangos
recentes no estudo das patologias do passado e a nossa experiéncia recente
com a Covid-19 tém aberto novas perspectivas para o estudo dessa que
pode ser considerada a primeira pandemia ja registrada. O objetivo deste
artigo é apresentar as dificuldades de interpretagdo sobre o impacto e as
consequéncias da Peste Antonina, mas também refletir sobre a experiéncia
dessa epidemia a luz das questoes do presente.

Palavras-chave: Peste Antonina; epidemias na Historia, doengas infec-
ciosas; desigualdades sociais; historia da medicina.

THE ANTONINE PLAGUE: THE EXPERIENCE AND IMPACT
OF A PANDEMIC IN ANTIQUITY

Abstract: Of all the epidemics that raged in antiquity, the Antonine Plague
is certainly the best documented. Despite this, the nature of the sources at
our disposal makes the modern understanding of its impact the subject of
divergent interpretations. Yet even so, recent advances in the study of past
pathologies and our recent experience with COVID-19 have opened new
perspectives for the study of what can be considered the first pandemic
ever recorded. The purpose of this article is to present the difficulties of
interpreting the impact and consequences of the Antonine Plague, but also
to reflect on the experience of this epidemic in the light of current issues.
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Keywords: Antonine Plague; epidemics in History, infectious diseases;
social inequalities; history of medicine.

Introducao

Em 1989, um amuleto de época romana foi encontrado no leito do rio
Tamisa, em Londres. Trata-se de uma tira longa e estreita cortada de uma
folha de estanho e gravada com trinta linhas de texto grego. Seu portador
era um certo Demétrio, um imigrante grego estabelecido ou de passagem
pela provincia mais distante do Império Romano, no seu extremo noroeste.
O texto do amuleto, editado por Roger Tomlin (TOMLIN, 2014; JONES,
2016, p. 469), dizia o seguinte:

appar BlalpPfoow, / BapPocwy, vacat / Popfocwl sviiwp /
aBepopet, Lafipov / Avpuod wopdreu/te dvokeladov / polnua, omnpt/
ov, tavoyilov, / vodpolees, 6/0ouns dia/unyopaiuov, fa/pvoiuov,
EOPKO/TOKES, OLOTNKOUE/VOV, PAESIWY G/T0 KOAT@WY. UE/yos Iaw, pé/
yog Zofowb, / dropdlatov tov / popodvra. Poifie / dkepoexoua, o/
&ota, Aowod ve/péinar anélov/ve. low, APp(a)o/al Ogé, Pon(O)el.
/ Doifog drol éxélevoev Ppo/tois yilewv a/méyeobor. Kopt / Oge,
wmpijoov / Aquntpiv.

Abrai Barbasé Barbasoch Barbasoth. +eulior, +athemorphi, man-
da embora o barulho discordante da peste furiosa, transportada
pelo ar, +tanykhizon, +nidrolees, dor que infiltra, espirito pesado,
destruidora de carne, derretendo, das cavidades das veias. Gran-
de lao, grande Sabaoth, protege o portador. Febo do cabelo nao
tosado, arqueiro, afasta a nuvem da peste. lao, deus Abrasax, traz
ajuda. Febo certa vez ordenou aos mortais que se abstivessem de
+khileon. Senhor Deus, cuida de Demétrio.

Nos, que sofremos o trauma de nossa propria pandemia, podemos bem
imaginar o terror e a angustia que o portador desse amuleto sentia diante
do surto de uma nova doenga infecciosa. Mas, vivendo num mundo em que
nao se sabia da existéncia de virus ou bactérias, ele tinha motivos ainda
maiores para o panico. Demétrio, com efeito, se refere a doengca como uma
“peste furiosa transportada pelo ar”, uma nuvem que vem nao se sabe de
onde e ataca ndo se sabe como. No maximo, se o vocabulo yilémv ao final
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do texto for mesmo, como sugere Christopher P. Jones, o genitivo plural de
¥€og (“labio”), o oraculo de Febo (Apolo) estaria a ordenar a abstencao
de beijos, o que revela ao menos uma vaga percepgdo de que a doenca se
transmitia por contato de pessoa a pessoa ¢ de que, para evita-la, era preciso
certo distanciamento social (JONES, 2016, p. 471). Em todo caso, bus-
cando se proteger contra esse perigo, Demétrio ndo hesitou em recorrer a
protecdo de todos os deuses possiveis, incluindo ai ndo apenas Febo/Apolo,
o deus grego associado, desde a /liada, tanto com a origem quanto com a
cura de uma pestiléncia, mas também o deus dos judeus (grande Sabaoth) e
uma figura mencionada em textos gnosticos: Abraxas. A pestiléncia a qual
Demétrio se refere pode, alids, ser identificada em uma das preces a Apolo:
“Febo do cabelo nao tosado, arqueiro, afasta a nuvem da peste” ¢ uma va-
riante do encantamento métrico que, segundo Luciano de Samoésata, teria
sido propagado pelo “falso profeta” Alexandre de Abonuteikhos (na costa
da Paflagonia voltada para o Mar Negro) contra uma terrivel pestiléncia que
eclodira em 165 e que levou os habitantes do Império Romano, em panico,
a buscarem a proteg¢do nos templos oraculares (LUCIANO. Alexandros,
36; TOMLIN, 2014, p. 201; JONES, 2016, p. 470). Essa pestiléncia ¢ a que
conhecemos pelo nome de Peste Antonina.

A palavra “peste” com a qual normalmente designamos a epidemia que
comegou a grassar no Império Romano na década de 160 ndo se refere a uma
doenga especifica e menos ainda a peste bubonica. Na Antiguidade, a palavra
latina pestis indicava, originalmente, grande destruigdo, catastrofe ou calami-
dade e, depois, foi associada ao desenvolvimento de uma doenga contagiosa
que provocava grande calamidade e mortes (GAIA, 2020, p. 155). O adjetivo
que identifica a Peste Antonina, por sua vez, se refere a dinastia governan-
te nesse momento, a dinastia antonina. Segundo nossas fontes literarias, o
Egito, a Asia Menor, parte da Europa continental ¢ as ilhas britanicas foram
assolados por varias ondas de uma grave doenga infecciosa desde 165, ainda
sob o governo conjunto de Lucio Vero e Marco Aurélio, até a morte deste
ultimo em 180, vitima dessa mesma doenca. A epidemia ressurge depois e
conhece sua ultima e importante onda sob o governo de Comodo, de 189 a
192 (para a cronologia e o elenco de fontes literarias, ver DUNCAN-JONES,
1996, p. 115-120). Como mostraremos, porém, ha evidéncias de que essa
doenga se espalhou por uma area muito maior, tendo atingido trés continen-
tes ¢ desde o Império Romano até¢ a China dos Han, o que a qualifica, talvez,
como a primeira pandemia atestada.
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A Peste Antonina ¢ das mais bem documentadas epidemias da
Antiguidade, gragas ndo so ao testemunho dos historiadores antigos, mas
também ao de personagens que a viveram, como ¢ o caso, em particular,
do famoso médico Galeno, razdo pela qual também ¢é conhecida como a
Peste de Galeno. Ela tem sido objeto de divergéncias entre os historiado-
res, sobretudo em razao das incertezas que persistem quanto a seu impacto
(para um panorama das discussdes, ver LO CASCIO, 2012). Ha dois mo-
tivos, porém, que nos levam hoje a reavaliar a Peste Antonina. O primeiro
consiste nos avangos da Arqueologia, da Paleoclimatologia e, em especial,
da Genética. A Genética oferece pelo menos duas grandes contribuigdes,
bem resumidas por Kyle Harper (2021) como “pensar a partir de arvores”
(que ¢ o que faz a filogenética) e “viajar no tempo” (que ¢ o estudo pro-
porcionado pela paleogenética, em especial a partir da analise do aDNA, o
DNA antigo). Nas palavras de Monica Green, o superpoder da Genética ¢
que ela “nos permite escrever a historia da doenga a partir da perspectiva
do patdgeno, ndo simplesmente da perspectiva necessariamente cega da
observagdo humana (macroscopica)” (GREEN, 2021). E verdade que nos
ndo podemos ainda contar com nada semelhante ao sequenciamento gené-
tico da bactéria Yersinia pestis ¢ a descoberta de esqueletos infectados por
esse agente causador da peste bubdnica, os quais t€ém revolucionado os es-
tudos sobre a Peste de Justiniano e a Peste Negra (GREEN, 2020; SARRIS,
2022). Nao temos, por exemplo, nenhuma evidéncia, na forma de DNA, de
patdgeno antigo recuperado do esqueleto de uma vitima da Peste Antonina
(HARPER, 2021, p. 194-195). Ainda assim, os estudos filogenéticos e paleo-
genéticos ja realizados sobre os possiveis candidatos a patdgeno causador da
Peste Antonina nos permitem ao menos calibrar as hipoteses anteriormente
formuladas a partir das fontes escritas. O segundo motivo, como ja sugeri ao
comentar o amuleto de Demétrio, sdo as novas questdes levantadas com a
nossa experiéncia recente com a pandemia de Covid-19 e que nos motivam
a estudar essa pandemia do passado. O objetivo deste artigo ¢ o de analisar
algumas dessas questdes a luz dos avangos recentes.

A eclosdo e a difusdao da Peste Antonina:
0 que os antigos sabiam e o que ndés sabemos

A maioria das fontes literarias romanas, especialmente as historiogra-
ficas, sugere que a Peste Antonina foi espalhada a partir da fronteira com
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a Pérsia pelo exército romano, logo ap6s a campanha vitoriosa de Liicio
Vero contra os persas. Segundo o autor da Historia Augusta e o historiador
Amiano Marcelino, foi em Seléucia, junto ao rio Tigre, que a peste conta-
minou os soldados romanos. Como reporta Amiano:

Quando esta cidade foi invadida pelos generais de Vero César [...],
a estatua de Apolo Comaeus foi arrancada de seu lugar e levada
para Roma [...]. Diz-se que, depois que essa mesma estatua foi
carregada e a cidade queimada, os soldados ao saquearem o templo
encontraram uma fenda estreita; eles entdo ampliaram a fenda na
esperanca de encontrar ali algo valioso; mas de uma espécie de san-
tuario, fechado pelas artes ocultas dos caldeus, irrompeu o germe
daquela pestiléncia que, depois de gerar a viruléncia de doenc¢as
incuraveis, no tempo do mesmo Vero e de Marco Antonino, poluiu
tudo de contdgio e morte, desde as fronteiras da Pérsia até o Reno
e a Galia. (AMIANO MARCELINO. Res gestae, XXIII, 6, 26)

E possivel ver na narrativa de Amiano, como também na ainda me-
nos confiavel Historia Augusta, uma elaboragao literaria posterior, devido
a seus aspectos lendarios, mitologicos e moralizantes. No entanto, essas
narrativas parecem ter origem em um boato (“diz-se que”) com o qual os
romanos procuraram compreender as razdes de sua desgraca. O fato de
que os contingentes militares, com seus deslocamentos, tivessem ajudado a
difundir a epidemia pode ter levado a essa associagd@o. Numa época em que
a paz dos deuses se atribuiam a satude ¢ a prosperidade, ¢ compreensivel
que se vinculasse o flagelo da doenga a algum sacrilégio provocado pelos
soldados. Outras pessoas relacionaram a causa da doenc¢a ou, pelo menos,
da grande mortalidade que testemunhavam, ndo ao castigo divino, mas a
acdo humana. Segundo o historiador Dido Cassio, que observou o surto sob
o governo de Comodo, além das 2000 pessoas que morriam por dia ape-
nas na cidade de Roma em decorréncia da peste, muitas outras teriam sido
mortas “ndo s6 na Urbe, mas em praticamente todo o Império, nas maos de
criminosos que espalhavam pequenas agulhas com algumas drogas mor-
tais e, por pagamento, infectavam-nas com esse veneno” (DIAO CASSIO.
Historia Romana, LXXII, 14, 3-4). Essa proliferacdo de boatos ¢ compara-
vel a que nés mesmos assistimos no inicio da atual pandemia de Covid-19,
da suposta fabricagdo em laboratério do virus a “sopa de morcegos” de
Wuhan (CORONAVIRUS, 2020). Em ambos os casos, estamos diante da
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busca de explicagdes para algo que foi sentido como uma surpresa e para
o qual havia muito poucas respostas (com a diferenga de que hoje, pelo
menos, sabemos o que s3o 0s virus e como nos afetam).

Ao contrario, porém, do que sugerem as narrativas de Amiano e da
Historia Augusta, é certo que nem tudo comegou em Seléucia. Como lem-
bra Benoit Rossignol (2012, p. 91), se os deslocamentos de soldados cer-
tamente ajudaram a propagar a epidemia, havia também outros canais para
a sua difusdo. E, de fato, o testemunho de Galeno, que se encontrava em
Roma no verdo de 166, revela que a epidemia ja havia atingido a capital
antes mesmo do retorno de Lucio Vero. Analisando a Peste Antonina num
contexto epidemioldgico mundial, Rossignol observou que as cronicas chi-
nesas revelam um aumento expressivo dos surtos epidémicos no Império
dos Hans a partir de 161, mas também sublinhou que isso ndo significa
que a epidemia atestada no Império Romano a partir de 165 tivesse se
originado no extremo Oriente. Ao contrario, ha indicios que sugerem que
tanto a China quanto o Império Romano foram afetados quase ao mesmo
tempo por epidemias, talvez por uma mesma doenga infecciosa espalhada
pelas caravanas e pelos comerciantes, especialmente os associados a en-
tao pujante Rota da Seda (sobre essa rota, ver MCLAUGHLIN, 2012, p.
115-144). O desenvolvimento desde o segundo ter¢o do século II d.C. da
estatuaria e do culto da deusa Hariti no Império Cuchana ¢ um bom indicio.
Identificada em textos posteriores como a deusa da variola, o aparecimento
da iconografia classica dessa deusa na década de 130 pode indicar que o
sul da Asia ja havia se tornado, por essa época, um reservatorio dessa ou de
uma doenga semelhante (ROSSIGNOL, 2012, p. 92-94). Para avaliar essa
hipotese e compreender as razdes da difusao e do impacto dessa que pode
ter sido uma das primeiras pandemias a afetar a Afro-Eurasia ¢ preciso,
porém, identificar a natureza da Peste Antonina.

A natureza da doencga:
a evidéncia dos textos e da Genética

Apesar das incertezas que persistem para a compreensdo da Peste
Antonina, essa ¢ a Uinica epidemia da Antiguidade que conta com as memo-
rias e observagoes clinicas de um médico dela contemporaneo, o famoso
Galeno. Em sua obra Sobre seus proprios livros, Galeno recorda que estava
em Roma no verdo de 166 quando o que ele sempre chama de “longa peste”
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(moAvypoviog Aodc) assolou a cidade. Fugiu entdo as pressas de Roma e
retornou a sua cidade natal, Pérgamo, na atual Turquia, porque, segundo a
recensdo arabe desse texto, “nenhum medicamento suficientemente pode-
roso pdde ser encontrado, ao que eu saiba, para lutar contra essa pestilén-
cia que se espalhou por toda parte antes de desaparecer” (GALENO. De
libris propriis liber, 1, 16). No inverno de 168-169, durante um conflito
militar que opds os exércitos romanos aos marcomanos, quados e outros
povos germanicos ao longo do alto e do baixo Danubio, Galeno se encon-
trava de novo na Italia, em Aquileia, prestando servigos aos imperadores
como médico do exército. Foi nessa época que uma nova e mais grave onda
da doenca eclodiu, levando Lucio Vero e Marco Aurélio a fugirem para
Roma com um punhado de soldados, deixando a maioria da tropa para tras.
Segundo Galeno, os que ficaram tiveram muitas dificuldades para sairem
ilesos dessa situagdo, sobretudo porque a doenga grassava em pleno inver-
no (GALENGO. De libris propriis liber, 111, 3).

No livro V de seu Método terapéutico, Galeno descreve em detalhes
seu tratamento dos doentes infectados pela peste no acampamento militar
de Aquileia durante aquele inverno de 168-169. O médico comeca descre-
vendo um caso especifico que lhe permitiu descobrir um tratamento para
a doencga:

Um homem jovem estava, havia nove dias, coberto de iilceras por
todo o corpo, como aconteceu, de resto, com quase todos os que so-
breviveram. Naquele dia, ele tinha, além disso, uma pequena tosse.
No dia seguinte, ele tomou um banho e comegou imediatamente a
tossir mais forte. Ao tossir, ele eliminou o que se chama de crosta.
(GALENO. Methodus Medendi, V, 12)

Essa observacao levou o médico a identificar uma inflamagao interna
na proximidade da laringe. Recomendou, entdo, ao paciente a ingestdo de
medicamentos liquidos e a aplicacdo externa de remédios dessecantes na
regido do pescoco. Aplicando os medicamentos, o paciente comegou a se
restabelecer apos trés dias de crise e foi curado. Apos outros experimentos
semelhantes, Galeno concluiu:

Aqueles que foram facilmente curados da peste me parecem dever
sua cura ao fato de que todo o seu corpo havia previamente secado
e purgado. Alguns deles, de fato, estavam sujeitos a vomitos e todos
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sofriam de problemas abdominais. Naqueles que iam escapar por-
que ja haviam se esvaziado dessa maneira, de repente apareceram
erupgoes cutdneas pretas por todo o corpo, ulcerativas na maioria
e secas em todos. Ao observa-los, percebemos que se tratava de um
resquicio de sangue apodrecido pelas febres, a natureza empurran-
do uma espécie de cinza para a pele, como faz com muitos outros
tambem. Além disso, para erup¢oes desse tipo, ndo era necessario
recorrer a uma droga, elas pararam por conta propria, da seguinte
forma. Para alguns, aqueles com ulceragdo, a parte superficial
chamada crosta caia, e entdo o que restava estava perto da cura:
depois de um ou dois dias, a cicatriza¢do comegava. Para outros,
nos quais ndo houve ulceragdo, a erup¢do era aspera e fazia pensar
em sarna; uma espécie de pele era separada dele; depois disso,
todos se recuperavam. (GALENO. Methodus Medendi, V, 12)

Além dos sintomas citados, o médico também descreve, em outros es-
critos, a ocorréncia de febre e varios problemas gastrointestinais, incluindo
perda de apetite, intestino solto e fezes com sangue ou pretas (GALENO.
Methodus Medendi, X, 11; In Hippocratis Epidemiorum, 111, 3, 59-60;
LITTMAN & LITTMAN, 1973, p. 248-249; FLEMMING, 2018, p. 229).

Na auséncia de amostras arqueologicas com material molecular que po-
deria ser utilizado para confirmar o agente etioldgico da Peste Antonina por
meio da andlise do DNA antigo, a descri¢do dos sintomas feita por Galeno
ainda ¢ a nossa principal fonte para identificar a natureza da doenga. Desde
a publica¢do em 1973 de um artigo de Littman e Littman, um classicista
e um médico, a absoluta maioria dos estudiosos tende a identificar a Peste
Antonina com uma forma de variola, uma doen¢a, como se sabe, erradi-
cada desde 1980 pela vacinag@o, ap6s ter matado mais de 300 milhdes de
pessoas s6 no século XX (SPINNEY, 2020). A variola, com efeito, apresen-
ta um periodo de 10 a 12 dias de incubacao, seguida por dois a trés dias de
prodromo, com febre, cefaleia, dor lombar e mal-estar, por vezes também
com dor abdominal acentuada e vomitos. Seguindo o prédromo, aparecem
lesdes na mucosa orofaringea, na face ¢ nos bragos, que se disseminam
para o tronco e as pernas. As lesdes orofaringeas ulceram-se rapidamente,
e, apods um ou dois dias, as erupcdes cutdneas tornam-se vesiculares e, em
seguida, pustulares. Por fim, ap6s oito ou nove dias, as pustulas transfor-
mam-se em crostas (TESINI, 2019; GAIA, 2020, p. 160).
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Os sintomas e o calendario da progressdo da doenga, como se vé, cor-
respondem bem ao relato de Galeno. Em 2019, porém, Rebecca Flemming
argumentou contra a identificagdo da Peste Antonina com um surto de va-
riola, observando que: 1) dois outros autores antigos, contemporaneos dos
eventos, Elio Aristides ¢ Herodiano, notaram que o gado também havia
sido infectado pela doenca na época da peste, o que ndo ¢é o caso do vi-
rus da variola, que s6 infecta humanos; e 2) nem Galeno, nem nenhum
outro autor antigo se refere as cicatrizes faciais que associamos a variola
(FLEMMING, 2019). No entanto, como Brandon McDonald argumentou,
em um estudo que acaba de ser publicado, esses dois pontos ndo sdo de-
cisivos (MCDONALD, 2021, p. 387-391). Em primeiro lugar, a auséncia
de descri¢do de cicatrizes nao ¢ significativa porque Galeno se interessava
pelos sintomas do doente e ndo pelo estado dos curados. Em segundo lugar,
as referéncias de Aristides ¢ Herodiano ao gado infectado (ARISTIDES.
Orationes, XLVIIIL, 38-44; HERODIANO. Historia, 1, 12, 1-2) podem ser
apenas um artificio retorico ou se relacionar a outra doenga, uma vez que
nenhum dos autores se refere aos sintomas apresentados pelos animais.

Os estudos recentes filogenéticos e paleogenéticos sobre a variola nos
permitem, porém, levantar outra possibilidade. Nao ¢ impossivel que o
agente causador da Peste Antonina fosse um poxvirus “generalista”, isto
¢, uma cepa antecessora do virus da variola que ainda infectava tanto ani-
mais quanto humanos antes de se deter na nossa espécie. Estudos filoge-
néticos recentes, com efeito, sugeriram que o virus da variola divergiu de
seu mais recente antecessor para se tornar um virus que infectava apenas
humanos no século III d.C., ainda que uma data muito anterior ndo este-
ja descartada. Em 2020, um estudo do DNA antigo de 13 esqueletos me-
dievais (“vikings”) conduzido por Barbara Miilhemann também concluiu
que duas cepas diferentes da variola, uma delas até entdo desconhecida,
divergiram de uma cepa mais antiga de poxvirus entre o final do século II
e o século V d.C. (MULHEMANN et al., 2020, p. 3-5). Como McDonald
observou, esses estudos recentes sugerem que uma antiga cepa generalista
de poxvirus existia na época e pode mesmo ter sido responsavel pela Peste
Antonina. Além disso, uma divergéncia da forma antiga de poxvirus para as
cepas mais recentes “sugere que um periodo de muita atividade que favore-
ceu a evolugdo da cepa antiga, como uma pandemia, precedeu as divergén-
cias. Dado o periodo em que ocorreu a divergéncia (180-500 d.C.), a Peste
Antonina se enquadraria nesse evento” (MCDONALD, 2021, p. 390). De
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todo modo, no estado atual de nossos conhecimentos, um virus semelhante
ao da variola, ou seu antecessor, permanece como a mais provavel causa
da Peste Antonina.

A experiéncia e o impacto da Peste Antonina:
uma questao em disputa

Sabe-se que os virus que provocam imunidade parcial, como o da va-
riola, sdo muito mais letais quando entram em contato com uma populagao
que anteriormente nao havia sido exposta a eles. Esse foi o caso das po-
pulagdes indigenas nas Américas apos a conquista europeia do continente,
mas ndo sabemos se 0 mesmo ocorreu no Império Romano. Compreender
a escala e o impacto da Peste Antonina tem sido, de fato, ha muito tempo
objeto de controvérsias, em grande parte porque, para isso, dependemos
majoritariamente de fontes indiretas. As estimativas da mortalidade provo-
cada pela Peste Antonina no Império Romano sugeridas pelos estudiosos
modernos variam de 1% a 30% ou mais, o que ¢ uma diferenga significativa
(BAGNALL, 2013, p. 715). Para os estudiosos que defendem uma visao
“maximalista” dos impactos da peste, tanto a mortalidade provocada pela
doenga, como suas consequéncias economicas € sociais poderiam ser me-
didas por uma série de indicios indiretos, como os reunidos por Richard
Duncan-Jones (1996). Um indicio de declinio populacional estaria nos re-
gistros de contribuintes adultos do sexo masculino preservados na docu-
mentagdo papiroldgica do Delta do Egito. Em varios vilarejos da regido,
os registros mostram um declinio abrupto dos contribuintes entre o inicio
e o final da década de 160, com uma diminui¢ao da ordem de 70 a 93%.
Varias outras séries de documentos demonstram uma queda abrupta a par-
tir da metade da década de 160. Em Roma, as inscrigdes comemorativas
de estatuas e construg¢des datadas por dia, més ¢ ano cessam entre 165 ¢
180. A queda também ¢ atestada na producdo de marmore frigio ou no vo-
lume de moedas cunhadas. Estudos arqueoldgicos mais recentes apontam
na mesma direcdo. Uma investigag@o realizada em 2018 sobre a poluicao
por chumbo depositado nas camadas de gelo da Groenlandia, um indicio da
extracdo de prata na Europa, sugere também uma queda abrupta ap6s um
pico no inicio da década de 160 (MCDONALD, 2021, p. 394).

Para outros autores, a Peste Antonina pode ter sido grave, mas ndo
haveria evidéncias que justificassem um impacto catastrofico (BRUUN,
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2012). A queda de contribuintes nos registros do Delta do Egito, por exem-
plo, poderia ser devida a fugas e ndo a morte e nada garante que as dificul-
dades econdmicas reveladas em outras séries de documentos ndo possam
ter sido provocadas por outros fatores, como as guerras contra persas ¢
marcomanos e as rebelides que sabemos terem agitado o Egito nesses anos.
Em um artigo publicado na revista Past & Present, Collin Elliott (2016)
argumentou que, no caso especifico do Delta do Egito, a peste parece ter
sido antes a consequéncia do que a causa de uma crise. A Unica evidéncia
direta da Peste Antonina na regido ¢ um papiro que lista as causas do des-
povoamento do vilarejo de Kerkenouphis e, segundo esse relato, a causa
primeira era a violéncia, ndo a doenca. Segundo esse papiro (P. Thmouis
1), os impostos devidos pelo vilarejo haviam sido suspensos depois de a
maioria dos homens ter sido assassinada por um bando de rebeldes e os
sobreviventes terem sido mortos pela peste ou fugido. Agdes como essa de
grupos rebeldes nessa época sdo também mencionadas em outras fontes e
parecem ter sido uma resposta a continua cobranga de impostos de campo-
neses que ja haviam sido arruinados por um prolongado periodo de seca,
o que Elliott atribui a uma mudanga climéatica momentanea que alterou as
cheias do Nilo. Seria, portanto, a fuga das vitimas da violéncia e da fome
para as cidades que teria favorecido a difusdo da peste e ndo o contrario.

Uma tendéncia recente tem sido considerar as dificuldades enfrentadas
pelo Império Romano (e também por outros impérios na mesma época,
como o Império Han) como uma crise multifatorial, o que ajudaria a expli-
car a propria extensdo da doenca até tomar as propor¢des de uma pandemia
que afetou trés continentes. Para Benoit Rossignol (2012), uma degradacao
climatica, um declinio da producdo de alimentos e a difusdo da doenga
estariam intimamente ligados. A hipotese de degradagao climatica ¢ um
fator que ajuda a compreender por que impérios tdo distantes e diversos
como o Romano e o Chinés passaram por dificuldades semelhantes ao
mesmo tempo. Varios dados paleoclimaticos, como a dendrocronologia ¢ a
extensdo das geleiras, coletados por Rossignol (2012) e mais recentemente
por McDonald (2021), sugerem que a Eurasia atravessou um periodo mais
frio e seco na época da Peste Antonina. A principal responsavel por essa
mudanga de curto prazo foi, muito provavelmente, uma série de erupgdes
vulcanicas que, como comprovou o caso da erupc¢do do Pinatubo em 1991,
tendem a resfriar o ambiente numa extensdo por vezes planetaria, devido
ao lancamento de gases sulfuricos que permanecem na atmosfera as vezes
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por anos. O resfriamento e ressecamento do ambiente podem ter criado
problemas como a quebra de colheitas e a fome, o que também favorece a
migracao e, portanto, a difusdo de doengas. Além disso, um ambiente mais
frio e seco ¢ especialmente propicio para a difusdo do virus da variola (ou
antecessores), o que pode explicar por que, exatamente nessa época, ele se
difunde a partir de seus reservatorios, provavelmente no sul da Asia, tanto
para a China quanto para o Império Romano. Isso também pode explicar
por que algumas regides foram mais afetadas, enquanto outras, como o
norte da Africa, com um clima menos frio, parecem ter sido relativamente
poupadas da pandemia.

Um problema com o debate tradicional sobre o impacto da Peste
Antonina ¢ que ele se concentra mais nas suas consequéncias macroeco-
ndmicas do que na experiéncia das pessoas que viveram esses tempos di-
ficeis. Walter Scheidel (2012), por exemplo, argumenta que, a semelhanga
do que teria acontecido com a Peste Negra, a diminuigdo do nimero de
habitantes apos a Peste Antonina teria melhorado as condigdes econdmicas
dos sobreviventes. Além de minimizar os sofrimentos dos que ndo tive-
ram essa sorte, ha outro problema de fundo com esse argumento, como
bem sublinha Roger Bagnall, a partir do estudo de Rossignol: ainda que
mais recursos estivessem disponiveis depois da crise, isso ndo significa
que as pessoas comuns teriam condi¢des de se beneficiar desse excedente
(BAGNALL, 2013, p. 716). Em sua analise sobre o Egito durante a Peste
Antonina, Elliott observou que a mudancga do padréo do arrendamento das
propriedades rurais, com parcelas menores arrendadas por periodos mais
longos, pode ser vista como uma estratégia dos proprietdrios para minimi-
zar os riscos em tempos de inseguranca. Ele conclui que, no Egito, ricos e
pobres tiveram que encontrar saidas diferentes para a crise: os ricos diver-
sificaram seus investimentos; os pobres, como vimos, s6 puderam migrar
em busca de melhores condigdes — com isso também involuntariamente se
infectando e transmitindo a doenga, especialmente quando se aglomeravam
nas cidades (ELLIOT, 2016, p. 30). Como esse exemplo nos mostra, ndo ¢
possivel falar nos impactos da Peste Antonina sem levar em conta o fato de
que nem todos os grupos sociais a viveram da mesma maneira. A exemplo
da pandemia de Covid-19, portanto, o impacto da Peste Antonina também
nos revela um oceano de desigualdade.
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Conclusoes

A experiéncia de vivermos nossa propria pandemia, com toda a certe-
za, mudou nosso olhar sobre o passado. A luz do que vivemos, tornou-se
mais dificil, por exemplo, tratar as epidemias pregressas como apenas uma
“gripezinha”, um “resfriadinho”. Questdes como o impacto psicoldgico,
o medo da infeccdo, a difusdo de falsas noticias, a desigualdade social e a
propagac¢do da doenga numa escala global devem inevitavelmente orientar
nosso olhar para a Peste Antonina, assim como para outras epidemias ao
longo da historia. Ao mesmo tempo, esse olhar para o passado nos ajuda
a pensar o presente e projetar o futuro — e, ao fazer isso, ele nos auxilia a
refletir até mesmo sobre o que niio queremos pensar. E compreensivel, por
exemplo, que, ap6s mais de dois anos de pandemia, muitos de nos sinta-
mos a necessidade de olhar para a frente, para o pds-pandemia. Seria, sem
davida, possivel olhar para o amanha depois da catastrofe e enfatizar, diga-
mos, a recuperagao do Império Romano depois da crise na época de Marco
Aurélio e de Comodo, pois ¢ verdade que o Império se recuperou sob a di-
nastia dos Severos, ao menos parcialmente. Mas como Patrick Boucheron
observou a respeito da Peste Negra, as sociedades que viveram traumas
como vivemos tendem a nao falar sobre ele no imediato. Representagdes
da Peste Negra, por exemplo, sdo raras em sua propria época e s6 aparecem
muito depois (BOUCHERON, 2021). Mas ao ndo falarmos, corremos o
risco de esquecermos, como esquecemos da chamada “gripe espanhola”, a
pandemia de 1918.

Refletir sobre a experiéncia da Peste Antonina pode ainda suscitar algu-
mas reflexdes importantes para pensarmos o nosso futuro. Ela nos lembra,
por exemplo, que pandemias ndo sdo raios em céu azul e que sdo muitas ve-
zes provocadas ou favorecidas por multiplos fatores. Vimos, em especial,
o quanto mudangas climaticas ou transformagdes do meio ambiente podem
ter desencadeado a Peste Antonina. Numa época em que enfrentamos mu-
dangas climaticas ainda mais duradouras e em um mundo bem mais conec-
tado do que no passado, seria bom que esse exemplo nos levasse a refletir
a respeito. Por fim, mas ndo menos importante, cabe lembrar que a Peste
Antonina nos fala de um virus (ou seu ancestral) que so6 foi erradicado gra-
¢as a uma bem-sucedida campanha de vacinagdo ha cerca de quarenta anos.
Apesar de identificarmos tantas semelhancas com os sofrimentos e angus-
tias de quem atravessou no passado uma pandemia como atravessamos, nos
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teriamos melhores condi¢des de enfrenta-la se ndo fosse a agdo antivacina
de alguns de nossos governantes e sua preferéncia por uma estratégia deli-
berada de contaminag@o em massa. E isso ¢ algo que nds, definitivamente,
nao podemos esquecer.
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RESENHA

GONCALVES, A.T.M. 4 arte poética a servigo do
proselitismo cristdo: relendo os poemas de Aurélio
Prudéncio Clemente (séculos IV/V). Jundiai — SP:
Paco, 2020. 275p.

sk

Azenathe Pereira Braz

Aobra 4 arte poética a servigo do proselitismo cristdo: relendo os poemas
de Aurélio Prudéncio Clemente (séculos IV/V) foi langada no inicio de 2020
e vem se tornando uma referéncia na andlise critica desse poeta de renome do
periodo Antigo e Medieval. Isso porque preenche uma caréncia de analises
no ambito das pesquisas brasileiras e, como laurea, oferece um percurso
interpretativo inovador. O leitor ¢ convidado a reler os poemas prudentinos
sob uma nova 6tica. O itinerario instiga a apreciagdo, a partir da recolocagao
dos poemas em uma ordem diferente de como nos chegaram, privilegiando o
contexto historico geral, para depois perceber as particularidades poéticas. A
abordagem facilita a interpretacao estilistica da producdo, uma vez que sdo
versos construidos num esquema ritmico e com a apropria¢ao de canones,
referéncias, metaforas e figuras de linguagem classicas.

Essa nova abordagem reflete o conhecimento e a acuidade caracteristicos
das produgdes de Ana Teresa Marques Gongalves. A autora ¢ uma das mais
produtivas e conceituadas especialistas dos Estudos Classicos no Brasil.
Além de sua dedicagdo a pesquisa, Gongalves também formou centenas de
alunos e estabeleceu uma base de pesquisas académicas na area de Historia
Antiga na Universidade Federal de Goias, na qual é professora titular. E
autora de diversos artigos académicos e dos livros A nog¢do de propaganda
e sua aplicag¢do nos Estudos Classicos: o caso dos imperadores romanos

* Recebido em: 15/12/2021 e aceito em: 03/02/2022.

** Mestre em Historia pela Universidade Federal de Goias. Orcid: https://orcid.
0rg/0000-0002-5148-168X.

184 PHOINIX, R0 DE JANEIRO, 28-2: 184-192, 2022.



Septimio Severo e Caracala (2013); e Formas de oposi¢do aos imperadores
romanos durante os governos dos Severos: uma analise da obra de Herodiano
(2020). Com mais de trés décadas de estudos, organizou diversas obras que
reuniram vasto conhecimento sobre o Mundo Antigo, o qual aborda com
um olhar perspicaz e envolvente.

Em 4 arte poética a servigo do proselitismo cristdo, Gongalves analisou
os poemas de Aurélio Prudéncio Clemente elencando os canones retoricos
classicos e a forma como eles foram vinculados as praticas cristas e ressig-
nificados na arte poética. A obra proporciona ao leitor uma visdo de como as
representagdes da Antiguidade e o arcabougo dos canones classicos foram
reutilizados pelo proselitismo1 cristdo do século IV e V d.C. O autor antigo
nasceu em 348 d.C. e se tornou um dos mais importantes poctas cristaos.
Sua colegdo de oito conjuntos de versos, em hexametros dactilicos,2 foi
bastante lida ou ouvida na passagem do séc. [V para o séc. V, e, além disso,
amplamente divulgada no Medievo. Apesar do grande reconhecimento
alcangado nesse periodo, a poesia prudentina ainda é pouco conhecida,
portanto, pouco divulgada no Brasil. Assim, um dos objetivos do estudo da
autora ¢ promover a divulgagdo e o conhecimento dos poemas de Prudéncio.

De acordo com Gongalves, uma das caracteristicas mais marcantes da
colegdo poética prudentina € seu carater proselitista. Os poemas possuem
clara intencdo de congregar a populacdo ainda ndo convertida e de manter
a fé dos ja conversos ao cristianismo. Para isso, o poeta buscou auxilio de
um grande conjunto de fopoi e de imagens reconheciveis pelos seus leitores
ou ouvintes, a serem utilizadas pela nova f&é (GONCALVES, 2020, p. 14),
como, por exemplo, quando rechaca a adoragao aos deuses ¢ defende que o
verdadeiro templo ¢ o corpo humano, ornado com boas ac¢des:

Amo o templo do espirito ndo o de marmore. Nele perduram os
dourados cimentos da Fé (fides), se eleva sua estrutura que resplan-
dece com a nivea brancura da Piedade (pietas), a elevada Justica
(iustitia) cobre suas alturas, por dentro o Pudor (pudicitia) pinta
os solos com a vermelha flor da castidade e custodia sua entrada.
(PRUDENCIO. Contra Simaco 11, vv. 249-254)

Seguindo o fluxo dos escritos cristdos, Prudéncio langou mao de instru-
mentos de persuasao disponiveis e reconheciveis como advindos dos canones
que eram vistos como costumes ancestrais antigos (mores maiorum) e refor-
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¢ou a validade dos principios cristdos. Conforme problematiza Gongalves,
seguindo a linha argumentativa de Averil Cameron (1991, p. 13), o poder
do discurso foi utilizado pelo cristianismo para a sua fundamentacdo como
filosofia. A fala foi um método eficaz, utilizado pelos cristdos instruidos
ou nao, para a construgdo de discursos em torno das praticas cristas e suas
prerrogativas. Desde os seus primoérdios, o cristianismo deu grande valor ao
desenvolvimento da oralidade em suas reunioes e em seu ideal proselitista,
bem como a proliferagao dos seus ensinos por meio da escrita. Ser cristdo no
século IV d.C. implicava assumir compromissos, que iam desde mudangas
nos costumes pessoais, até o esfor¢co em transformar os habitos e o ideario
de outras pessoas. Os versos prudentinos reforgam nossa opinido de que,
nas sociedades orais da Antiguidade, a persuasdo através da comunicacao
era 0 modo mais eficaz de conversao; por meio dessa ferramenta, o ideario
cristdo foi construido e promoveu alteragdes na vida dos homens antigos,
criando, assim, novas representagdes.

O livro esta dividido em cinco capitulos. No primeiro, “O uso dos as-
pectos histdricos e mitologicos na poética prudentina”, sdo analisados dois
poemas, intitulados Contra Orationem Symmachi, que combatem o retorno
de simbolos pagaos nos edificios publicos, para os quais Prudéncio legou
versos impregnados de elementos historicos. Gongalves, como historiadora
de carreira, declara sua motivagao ao comegar por esses versos, por serem os
que mais oferecem possibilidades interpretativas para o contexto historico
da producdo. Adotando o viés polemista, Prudéncio versifica contra Simaco
para rechacar a conhecida solicitagdo deste para o retorno da estatua e do
altar a deusa Vitdria para o local onde se reunia o Senado em Roma. Duas
décadas depois de esses fatos terem ocorrido, o poeta retoma a questao do-
cumentada nas epistolas de Ambroésio de Mildo e a usa como mote poético.
A autora problematiza a motivacdo desses versos, contextualizando, com
metaforas, as virtudes do imperador Teodosio e as conquistas politicas da
época, bem como as narrativas mitoldgicas. Na sintese dos detalhes dos
mais de dois mil versos dos poemas, sobretudo ¢ destacado o exercicio de
retérica de Prudéncio, seguindo a linha dos retores pagdos, com o intuito
de demonstrar sua capacidade de debater questdes polémicas historicas e
mitologicas (GONCALVES, 2020, p. 39-40).

O segundo capitulo, “Em busca da constru¢do de uma unicidade da
expressao da fé cristd”, é dedicado a andlise critica dos poemas Apotheosis
e Hamartigenia. Em suas observac¢des, Gongalves enfatiza os argumentos
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em torno dos principios que deveriam tornar a fé cristd una, rechacando
as outras religiosidades, e repensa a defesa da unidade do cristianismo na
defini¢do prudentina do que seriam as condutas heréticas. As analises sdo
divididas por meio das ideias-forga, que sugerem o motivo da produgdo. A
autora partilha do entendimento de que, desde os primeiros anos, foi dificil
encontrar uma unidade doutrindria nos seguidores do cristianismo, que
comegou como uma seita e assumiu variadas nuangas no territorio romano
onde se institucionalizou. Pela sua visdo, os versos prudentinos reforcam
as divergéncias entre os proprios cristdos ¢ endossam o entendimento
defendido por André Chevitarese (2016) quando afirma que o conceito
de “cristianismos” ¢ o mais adequado para definir os matizes assumidos
pelo movimento. A existéncia de divisdes de pensamento na construcao da
ortodoxia crista, segundo Gongalves, inspirou os poemas que versificam a
necessidade de formagao de um conjunto de crengas a ser compartilhado
por todos os cristdos. Estes dois fatores, a refutagdo das heresias e a defesa
da unidade crista, constituiam elementos para o fortalecimento das comuni-
dades espalhadas no territdrio do Império Romano; porém, a maior énfase
continua no proselitismo.

No terceiro capitulo, “Tempo e espago na poética prudentina”, a autora
analisa as ferramentas que Prudéncio considerou uteis para auxiliar os con-
vertidos a se manterem firmes na fé e a promover a conversdo dos gentios.
Os poemas Cathemerinon e Dittchaeon sao hinos de inegavel valor para o
proselitismo cristao, pois sdo compostos de imagens cristds com o objetivo
de preencher a rotina e as mentes dos leitores ou ouvintes. Eram para ser
declamados ao longo do dia, seja em momentos especiais, seja nas rotinas
mais comuns, como, por exemplo, o hino para antes de toda refeigdo:

Ninguém sente o doce sem ti, Senhor; nem apetece levar coisa
alguma a boca sem antes o seu favor, Cristo, ndo tem bebida nem
comida, em qualquer tempo, que a fé ndo santifique. (PRUDENCIO.
Cathemerinon 111, vv. 13-15)

Os hinos pretendiam insuflar cora¢des e mentes por meio de gatilhos
de memoria e manter os convertidos sempre atrelados ao idedrio cristdo,
por meio da sua frequente repeticao ao longo do dia e em datas especiais
(GONCALVES, 2020, p. 163). Na interpretagao de Gongalves (2020, p. 163-
164), sdo identificadas a apropriagdo e reconstrugdo de nogdes temporais,
com vistas a preparar as mentes para as ressignificacdes e para a pratica de
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uma nova visao de mundo e de um novo estilo de vida, a serem praticados
pelos convertidos.

“O martirio como caminho para a salvag@o” ¢ o quarto capitulo, dedicado
a compreensao do poema Peristephanon ou O Livro das Coroas, como um
reflexo da necessidade de criagdo de novos herdis por intermédio da figura do
martir e de seus suplicios. Essa também foi uma pratica cristd reconhecida e
que a autora revisa na obra prudentina, especificamente no poema analisado,
ressaltando a necessidade dos exempla e o preenchimento do imaginario
dos homens da época. Para isso, ¢ feita uma analise critica dos debates re-
centes sobre a pratica antiga do sacrificio em busca de uma ascese. Daniel
Boyarin, na obra Dying for God (1999, p. 93-109), aprofunda-se em uma
vasta documenta¢do do judaismo rabinico e do cristianismo na Antiguidade
Tardia, e argumenta que a pratica do martirio fundamentou-se no judaismo,
mas, contudo, se desenvolveu mais intensamente e de forma ressignificada
no cristianismo, com a construgao de uma nova martiriologia. Esse desen-
volvimento do martirio cristdo ¢ o processo de identificacdo que serviu
como base para o culto dos santos como uma caracteristica fundamental do
cristianismo. Assim como Prudéncio, outros autores da Antiguidade Tardia,
para se aproximarem das ideias mais importantes do pensamento cristdo,
tentaram adequar os canones classicos heroicos para a constru¢ao de uma
imagem positiva do martirio e tornaram o cristianismo um sistema que se
desenvolveu em constante interagdo com a cultura greco-romana.

Em dialogo com a historiografia pertinente, Gongalves (2013, p. 141-149)
desenvolve suas analises elencando as teorias existentes — essa € uma marca
das suas produgdes — e afirma que o processo de cristianizagdo implicou,
antes de tudo, a elaboracdo de novas representacdes, com canones retoricos
classicos e pagdos, por intermédio de sucessivas acomodagdes e apropria-
¢oes. Dessa forma, no capitulo quatro, apresenta ampla discussdo sobre as
descrigdes da pratica do martirio, identificada com as aventuras dos herois,
narradas pelos autores ndo cristdos. Os martirizados sdo identificados com
os her6is pagdos, e suas tumbas se transformam em locais de peregrinacio
(GONCALVES, 2020, p. 205). No ideario cristdo, qualquer crente que
expressasse sua fé publicamente e fosse martirizado poderia se tornar um
heroi da fé; ja no mundo grego e romano, os heréis seriam seres dotados de
habilidades excepcionais ou sobrenaturais, por isso tendo realizado grandes
feitos e atos heroicos. No cristianismo, o martir era alguém comum que,
com o suplicio, abria caminhos para a heroicizagdo ao estilo cristao, isto
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¢, a elevacdo ao nivel de um exemplo do poder da fé. Assim, a leitura de
poemas que narravam os sacrificios de cristdos eram poderosos incentivos
a continuidade da crenga.

O quinto capitulo, “A luta do bem contra o mal pela alma humana”, se
detém no poema prudentino mais alegorico, o Psychomachia, no qual o poeta
versifica a luta entre vicios ¢ virtudes pelo controle da alma humana. De
forma divertida e apropriando-se do estilo épico tradicional, os vicios e as
virtudes duelam para dominar a alma do crente. Nada melhor para arrebatar
o leitor do que uma batalha, e Prudéncio, ao estilo homérico, ndo se eximiu
de utilizar esse recurso para reforgar o proselitismo cristdo. Gongalves recu-
pera da memoria imagens homéricas dos combates heroicos travados entre
Patroclo, Heitor e Aquiles e os relaciona com as batalhas entre as poténcias
personificadas como as Virtudes e os Vicios. O poema retine versos que se
referem as lutas entre sentimentos, sensagdes e disposi¢cdes da alma que
impeliam as a¢cdes humanas; assim, os vicios e as virtudes humanas ganham
vida e sdo personificados alegoricamente. Para a autora, a principal fungao
desse poema seria exaltar a figura de Cristo, o Senhor da batalha e a principal
inspiragdo do trabalho de Prudéncio.

O itinerario proposto permite ao leitor viajar pela poesia prudentina, de
forma a aprecia-la do geral para o particular. Comeca com o contexto his-
torico do poeta, por meio das oragdes contra Simaco, perpassa as questoes
desafiadoras da unidade da fé crista, e parte para oferecer uma nova forma
de vivenciar o tempo e o espago, chegando ao cenario da alma humana
conquistada pela fé. Gongalves elenca as ferramentas advindas da retérica
classica pagd, desvendando a poesia prudentina para o leitor interessado.
As suas pesquisas a respeito desse funcionario da corte de Teodosio, que
acabou se tornando um escritor cristdo no século IV d.C., contribui para se
entender como a renovagao impregnada na conjuntura desse periodo foi capaz
de nos deixar uma diversidade de obras que refletem a complexidade desse
momento. Nas palavras da autora: “a constante adesao a formas alternativas
de ver e acreditar, estava conduzindo a uma constru¢do do entendimento
do mundo a partir da ordem instituida como eficiente desde a Antiguidade
Classica” (GONCALVES, 2018, p. 435).

Com a leitura desse livro, assentamos que a poesia prudentina serviu de
instrumento para o proselitismo cristio e foi amplamente divulgada. Porém,
com a caréncia de trabalhos que esquadrinhem e expliquem a riqueza des-
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ses versos, que sao composi¢cdes com as mais refinadas técnicas retoricas
e literarias da época, ha um prejuizo na sua apreciagdo. Venturosamente, o
olhar perspicaz e a releitura aqui proposta sao, sem duavida, um marco na
area de estudos, procurando suprir a lacuna de analises e elucidando aspectos
inovadores do periodo de transi¢do entre a Antiguidade e o Medievo.

Esses aspectos, refletidos nos versos prudentinos, se configuram na
inegavel composicao religiosa que irrompe impetuosamente nesses séculos,
exigindo do adepto uma postura interior baseada na mudanga, na transfor-
magao de habitos e da mente. Como defendeu Henri Irénée Marrou (1980,
p. 55-63), sabe-se que uma nova cultura nascia, e a renovacdo das artes,
como a escrita, a pintura ¢ a musica, tornava-se importante. Entretanto, essas
novas manifesta¢des sofreram influéncias da arte classica e, com efeito, se
renovaram sob novos valores. Essa perspectiva vem sendo defendida desde
que esse autor publicou, em 1977, Décadence romaine ou antiquité tardive?
1lle — Vie siécle, em que declarou ser no plano religioso que se evidenciaram
as transformagdes mais significativas, produzindo mutagdes profundas e
com consequéncias consideraveis na sociedade da época. Na perspectiva
culturalista, ndo se percebe uma brusca ruptura com o passado, pois essas
mudangas ndo se constituem como uma revolugao no seu sentido classico.
Marrou (1980, p. 15) defende que esse periodo deve ser reconhecido como
outra Antiguidade. Em suas palavras: “¢ preciso aprender a reconhecer a
sua originalidade e a julga-lo por si mesmo e ndo por meio de canones es-
tabelecidos em tempos passados”.

Em nossa opinido, o corpus prudentino possui riqueza de particulari-
dades desse periodo, ao indicar aspectos de comportamentos de renovagao
dos habitos sociais de individuos, no que tange aos sentidos e as formas
de se reapropriar daquilo que era considerado proveitoso, de modo a cons-
truir novos costumes legitimados a partir dos antigos. E esse ¢ um aspecto
que marcou o periodo denominado de Antiguidade Tardia, entendido por
Gongalves (2018, p. 435) como:

Uma temporalidade na qual esta se promovendo a criagdo de novas
tradi¢oes, a partir do ja existente e de sua reapropriacdo para a
criagdo das identidades cristas. Para os autores proselitistas cris-
tdos, converter-se é se inserir numa nova seara de significados, é se
reapropriar de um vocabuldrio pré-existente e utiliza-lo no comple-
Xo processo de conversdo, no qual estd estipulada a adesdo a uma
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nova forma de vida, a uma nova filosofia de agdo, a uma nova rede
de sentidos. Tornar-se cristdo seria, antes de tudo, refazer vinculos
com a cultura pagd em novas possibilidades interpretativas.

Essas novas possibilidades referidas por Gongalves, em nossa perspecti-
va, definem o marco temporal de Prudéncio, que, como um integrante dessa
configuracdo, recebeu influéncias da demanda de ressignificagcdes eminentes
do século IV e V d.C. que precisam ser vistas com um olhar critico sobre a
evolug¢do e até mesmo a transformacao das crencas e culturas, numa dindmica
entre o poder e a sociedade. Essas interpretagdes renegam o entendimento
de uma ruptura total com a Antiguidade Classica e reafirma a percepg¢do do
fendmeno da Idade Média europeia como um processo inerente as transfor-
magdes do Mundo Antigo. Por isso, o escrutinio de Gongalves da producao
de um homem que viveu nesse periodo, teve formagao classica, trabalhou
no servigo publico e propagou o Evangelho como projeto de vida permite
entender como essas configuracdes mesclaram elementos da Antiguidade
Cléssica e as transformagdes do fim do Império Romano, contribuindo para
o conhecimento de aspectos fundamentais e abrindo caminhos para as novas
possibilidades interpretativas plasmadas nos versos prudentinos.
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Notas

‘A palavra proselitismo indica uma conduta intencional empreendida para alcangar
um escopo determinado. O proselitismo religioso pode ser definido como um em-
penho ativista para converter uma ou varias pessoas a uma determinada causa, ideia
ou religido. Paul Veyne, na obra Quando nosso mundo se tornou cristdo (2010),
afirma que o ideal proselitista foi um dos fatores que favoreceram a cristianizagao
do Império Romano.

2 , . T . A g

Também conhecido por métrica épica ou verso heroico, o hexametro dactilico ¢
uma forma de métrica ou esquema ritmico na poesia; ¢ a forma mais antiga de verso
grego e latino de que se tem conhecimento.

192 PHOINIX, R0 DE JANEIRO, 28-2: 184-192, 2022.



PERFIL DA REVISTA

A PHOINIX é um periodico de publicagio semestral do Laboratério de
Historia Antiga (Lhia) do Instituto de Historia (IH) da Universidade Federal
do Rio de Janeiro (UFRJ). O Lhia tem como objetivo divulgar as pesquisas
em Antiguidade, realizadas no Brasil e no exterior. A PHOINIX constitui-se
num veiculo privilegiado para atingir este objetivo.

A PHOINIX se caracteriza por ser um espago isondmico de publicagio
dedicado a:

1. Mostrar a originalidade ¢ a singularidade das abordagens historio-
graficas brasileiras referentes as sociedades antigas;

2. Estabelecer um lugar de didlogo entre os estudiosos da Antiguidade,
brasileiros e estrangeiros, com os demais saberes; e

3. Garantir a liberdade de expressdo, a diversidade tedrico-metodolo-
gica, a qualidade cientifica e o despertar de novos talentos, sendo
por exceléncia um lugar de experimentacdo, de debate e de critica
académica.

Pensar as sociedades antigas como algo vivo na nossa cultura, situando
o seu lugar numa histéria humana que abrange muitos caminhos, permite
refletir mais lucidamente sobre as implicagdes e os embates da nossa socie-
dade e esclarecer o que somos, confrontados e comparados aos outros, tanto
em termos temporais quanto espaciais.

LABORATORIO
DE HISTORIA

ANTIGA - UFRJ

* Até o ano de 2008, a Phoinix tinha periodicidade anual. A partir de 2009, se tornou
semestral e em 2017 ganha a sua versao digital (https://revistas.ufrj.br/index.php/
phoinix/index).

PHOINIX, Ri0 DE JANEIRO, 28-2: 193-193, 2022. 193



NORMAS PARA PUBLICACAO

Os artigos devem ser apresentados em arquivos em dois formatos: Word
Jfor Windows (versao 97-2003) e PDF, tendo até 15 paginas (A4; espaco
1,5; margens 3cm; Times New Roman 12). Abaixo do titulo do artigo (cen-
tralizado, em negrito e caixa alta), o nome do autor (a direita, em italico e
caixa normal). Seguem-se o resumo em portugués ¢ cinco palavras-chave
também em portugués (justificado) e, uma linha apos, o titulo, o resumo e
as palavras-chaves em inglés ou francés (justificado).

As notas devem aparecer da seguinte forma:

e Inseridas no corpo de texto entre parénteses: se forem somente
indicacdes bibliograficas. Para producao historiografica: a indica-
¢do sera entre parénteses com sobrenome do autor, ano e paginas
(SOBRENOME DO AUTOR, Ano, p.). Para passagens de textos
antigos: a indicagdo sera entre parénteses com autor, titulo da obra
(em italico) e passagem (AUTOR. Obra vv. ou numero do livro,
capitulo, passagem);

e Ao final do texto: se forem notas explicativas, numerar e remeter
ao final do artigo.

As citagdes com mais de 3 (trés) linhas devem vir em destaque, sem aspas,
em italico, espago simples e com recuos a direita e a esquerda de 1 cm cada.

A indicagdo da documentacdo e da bibliografia deve aparecer apds o
texto, separadamente: primeiro, a Documentagao (escrita e/ou material) e,
depois, as Referéncias bibliograficas, em ordem alfabética pelo sobrenome
do autor, seguindo as normas da ABNT 6023: 2002 (Informagéo e docu-
mentagdo — Referéncias — Elaboracdo), a saber:

e Paralivro: SOBRENOME, Prenome do autor. Titulo do livro: sub-

titulo (se houver). Cidade: Editora, Ano.

e Para capitulo de livio: SOBRENOME, Prenome do autor. Titulo
do capitulo. In: SOBRENOME, Prenome do autor. Titulo do livro:
subtitulo (se houver). Cidade: Editora, Ano, p.

e Paraartigo de periddico: SOBRENOME, Prenome do autor. Titulo
do artigo. Titulo do Periddico, Cidade, v., n., p., més (se houver) ano.
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Quando forem utilizadas imagens no artigo, os autores deverdo enviar
seus originais ou copia digitalizada e gravada em arquivo com terminagao
*TIF, individual para cada imagem, e com resolucdo de 300 DPIL.

Se fontes especiais (grego, sanscrito, hierdglifo, hebraico, etc.) forem
utilizadas no artigo, os autores deverdo enviar uma cépia de cada uma gra-
vada em arquivo.

ATENCAO: os artigos em outros idiomas que ndo o portugués deverdo
ser encaminhados a revista ja revisados por profissional competente. Quando
o autor quiser dar crédito ao revisor, favor menciona-lo em nota, no pé de
pagina do seu artigo na pagina 1.

O nao cumprimento dessas regras levara a notificacio do(a) autor(a),
que devera fazer as correcdes necessarias para a avaliacdo do Conselho
Editorial, o que acarretara atraso na publica¢io do artigo.

Todo o material, anteriormente especificado, devera ser enviado pelo
site da Phoinix: https://revistas.uftj.br/index.php/phoinix. O contato com a
revista pode ser feito por e-mail: revistaphoinix@gmail.com.

O envio dos artigos ¢ em fluxo continuo e os textos encaminhados serdo

apreciados por dois dos componentes do Conselho Editorial. Em caso de
pareceres contraditorios, um terceiro membro do Conselho analisara o artigo.

O autor deve indicar: a sua filiagdo institucional, o seu principal titulo
e o tema do atual projeto de pesquisa com o 6rgdo financiador, caso haja, o
ORCID e o seu e-mail, se quiser divulga-lo.
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